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प्रस्तुत पुस्तक के लेखक, भारत के राष्ट्रपति, 
सर्वपल्ली डॉ० राधाक्ृष्णन्‌ विश्व-प्रसिद्ध दाश निक है। 
उनके विचार विश्व की ऐतिहासिक घटनाओं की 
पृष्ठभूमि मे भारतीय तथा पाश्चात्य विद्वानो के मत 
के साथ उनकी (लेखक की) निजी मान्यताओ के 
तुलनात्मक अध्ययन 
“*'सावंकालिक स 
मस्तिष्क से निकर 
युद्धाकुल ससार * 
के विरुद्ध आशाअ 
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आवश्यकता, धर्म 
हिन्दू-धर्म, हिन्दू- 
और शान्ति-विष 
वक्तव्य के रूप रे 
भाषण-पीठ, कल 
पर दिए है । 
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यह पुस्तक १६४२ की सर्दियों में कलकत्ता 
और बनारस विश्वविद्यालयों में 
दिए गए भाषणों की सामग्री 
पर आधारित है। 


दूसरे संस्कररण को भूमिका 


द्वितीय संस्करण के अवसर पर मैंने 
भारतीय राजनीति में हाल में 
घटित घटनाओं के विषय 
में एक उत्तर लेख, 
जोड़ दिया है। 
स॒० रा० 


१ | धर्म की आवश्यकता 


वर्तमान संकट--सामाजिक व्याधि--युद्ध ओर नई व्यवस्था--धम-निर- 
पेक्षता हमारे यूग की मृरूय दुर्बलता--द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद--श्राध्यात्मिक 
पुनरुज्जीवन की झआरावश्यकता 

सबसे पहले मैं कलकत्ता विश्वविद्यालय की सीनेट के सदस्यों के प्रति हादिक 
आभार व्यक्त करता हूं कि उन्होंने विश्वविद्यालय के साथ मेरे सक्रिय सहयोग के 
पिछले बीस वर्षो में मुझे इतने विशेषाधिकार प्रदान किए हे, जिनमें 'कमला भाषण- 
माला के लिए मुभे चुनना भी एक है। इस भाषण-माला की सम्मानित परम्परा 
को जारी रखने के लिए निर्न्त्रित होना एक ऐसा सम्मान है, जिसपर कोई भी 
विद्वान गव अनुभव कर सकता है। मेरे लिए यह विशेष रूप से यानन्द की बात 
है कि मुझे एक ऐसा भाषण-माला में बोलने का सुअवसर प्राप्त हो, जिसे स्वर्गीय 
सर झाशुतोष मुखर्जी ने श्रपनी स्नेहमयी पुत्री के नाम पर स्थापित किया था। 

भारतीय जीवन और विचार के किसी पहलू पर तुलनात्मक दृष्टि से विवे- 
चन' एक विस्तृत विषय है, जो हमारे सामने प्रस्तुत किया गया है और हम इसका 
अर्थ-निरूपण काफी उदार दुष्टि से कर सकते हू । मैंने यह विषय चुना है, 'घामिक 
आदशों की दृष्टि से समाज का पुनर्गठन । आजकल के कठिन समय में यह विषय 
मुझे अत्यन्त महत्त्त का लगता हैं। 

झ्रौरंगजेब ने अपने एक पत्र में अपने अ्रध्या पक मुल्ला साहेब को लिखा है, “तुमने 
मेरे पिता शाहजहा से कहा था कि तुम मुझे दर्शन पढ़ाञ्रोगे। यह ठीक है, मुभे 
भल्री भांति याद है, कि तुमने अ्रनेक वर्षों तक मुझे वस्तग्नों के सम्बन्ध में ऐसे प्रन॑क 
ग्रव्यक्त प्रशन समभझाए, जिनसे मन को कोई सन्‍्तोष नहीं होता और जिनका 
मानव-समाज के लिए कोई उपयोग नहीं है। ऐसी थोथी धारणाएं और खाली 
कल्पनाएं, जिनकी केवल यह विशेषता थी कि उन्हे समभ पाना बहुत कठिन था 
झौर भूल पाना बहुत सरल'''“'क्या तुमने कभी मुझे यह सिखाने की चेष्टा की 
कि शहर पर घेरा कंसे डाला जाता है या सेना को किस प्रकार व्यवस्थित किया 
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जाता है ? इन वस्तुग्नों के लिए मैं श्रन्य लोगों का आ्राभारी हूं, तुम्हारा बिलकुल 
नहीं |" इन भाषणों में मेरा एक लक्ष्य यह बताना भी होगा कि आज जो संसार 
इतनी संकटपूर्ण दशा में फंसा है, वह इसलिए कि वह 'शहर पर घेरा डालने' या 
सेना को व्यवस्थित करने' के विषय में सब कुछ जानता है और जीवन के मृल्यों 
के, दर्शन और धर्म के केन्द्री भूत प्रश्नों के सम्बन्ध में, जिनको कि यह 'थोथी धार- 
णाएं ग्रौर खाली कल्पनाएं' कहकर एक ओर हटा देता है, बहुत कम जानता है। 
वर्तमान संकट 

हम मानव-जाति के जीवन में एक सबसे ग्रधिक निश्चायक समय में रह रहे 
हैं। मानव-इतिहास के अन्य किसी भी समय में इतने लोगों के सिर पर इतना 
बड़ा बोझ नहीं था, या वे इतने यंत्रणापूर्ण अ्रत्याचारों और मनोवेदनाझ्रों के कष्ट 
नहीं पा रहे थे । हम ऐसे संसार में जी रहे है, जिसमें विषाद सर्वभ्यापी है। परम्प- 
राएं, संयम और स्थापित कानून और व्यवस्था आश्चयेजनक रूप से शिथिल हो 
गए हें। जो विचार कल तक सामाजिक भद्रता और न्याय से अ्विच्छेद्य समभे 
जाते थे श्र जो शताब्दियों से लोगों के आचरण का निर्देशन और अनुशासन 
करने में समर्थ रहे थे, आज बह गए है। संसार गलतफहमियों, कटुताओं और 
संघर्षों से विदीर्ण हो गया है। सारा वातावरण संदेह, अनिश्चितता और भविष्य 
के अ्रत्यधिक भय से भरा है । हमारी जाति के बढ़ते हुए कष्टों, आथिक दरिद्रता 
की तीज्ता, अभूतपूर्व पेमाने पर होनेवाले युद्धों, उच्चपदस्थ लोगों के मतभेदों 
के कारण, और शक्ति और सत्ताधारी लोगों की, जो ढहती हुई व्यवस्था को बनाए 
रखना, और पंगु सभ्यता को किसी भी शत पर बचाना चाहते है, जड़ता के 
कारण सारे संसार में एक ऐसी भावना जाग रही है, जो सारत: क्रान्तिकारी है। 
क्रान्ति शब्द का अर्थ सदा भीड़ की हिंसा और शासक-वर्गों की हत्या ही नहीं 
समभा जाना चाहिए । सभ्य जीवन के मूल आधारों में तोत्र और प्रबल परिवतंन 
की उग्र लालसा भी क्रान्तिकारी इच्छा है। “क्रांति' शब्द का प्रयोग दो भ्रर्थों में 
किया जाता है। (१) आकस्मिक और प्रचंड विद्रोह, जिसके परिणामस्वरूप 
शासन का तख्ता उलट जाए, ज॑सा फ्रांसीसी और रूस की बोलशेविक क्रान्तियों 
में हुआ था। (२) एक शने:-शनें: काफी लम्बे समय में होनेवाला सामाजिक 
सम्बन्धों की एक प्रणाली से दूसरी प्रणाली की ओर संक्रमण, जैसे उदाहरण के 
लिए ब्रिटिश औद्योगिक क्रान्ति । किसी भी समय को “क्रान्तिकारी' परिवतंन के 





१. एट्रेज़रों श्राफ वल्ड स ग्रेट लैटर्स', एम० लिंकन शुरुटर द्वारा ध्म्पादित (१६४१), पृष्ठ 
६०-६१ 

२. बर्क से तुनना कीजिए वह कहता है कि क्रान्तियां उन लोगों द्वारा नहीं उत्पन्न की 
जाती, जिनके पास सत्ता नही होनी; बल्कि उन लोगों द्वारा की जाती हैं, जिनके हाथ में सत्ता 
होती दे ओर वे उसका दुरुपयोग करने हैं। 
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कारण नहीं कहा जाता, क्योंकि परिवर्तन तो इतिहास में सदा होता ही रहता है, 
प्रपितु परिवर्तन की तीत्र गति के कारण कहा जाता है। वर्तमान युग क्रांतिकारी 
है, क्‍योंकि इसमें परिवर्तत की गति बहुत तेज है। चारों गर सब जगह हमें 
वस्तुओं के ट्टने-फूटने और सामाजिक, राजनीतिक और आर्थिक संस्थाझ्रों में 
परिवतंनों की, प्रमुख विश्वासों ग्रौर विचारों में, मानव-मन की आ्राधार भूत श्रेणियों 
में परिवर्तन की, ग्रावाज़ सुनाई पड़ रही है। बुद्धिमान, अनुभूतिशील ग्रौर उद्यमी 
मनुष्यों का विश्वास है कि राजनीति, ग्र्थंशास्त्र और उद्योग से सम्बद्ध संस्थाओं 
आर वतंमान प्रबन्धों में कहीं न कहीं कुछ बड़ी गलती है और यदि हमें मनुष्यता 
को बचाना है तो हमें इन प्रबन्धों श्रौर संस्थाग्रों से छुटकारा पाना होगा । 
विज्ञानवेत्ता हमें वे विभिन्‍न ढंग बताते हैं, जिनसे यह परथ्वी नष्ट हो सकती 
है। यह कभी सुदूर भविष्य में चन्द्रमा के बहुत निकट झा पहुंचने से या सूर्य के ठंडा 
पड़ जाने से नष्ट हो सकती है। कोई पुच्छल तारा प्रथ्वी से आकर टकरा सकता 
है, या स्वयं धरती में से ही कोई जहरीली गेस निकल सकती है । परन्तु ये सब 
बहुत दूर की सम्भावनाएं हैं; जबकि अधिक सम्भाव्यता इस बात की है कि मानव- 
जाति स्वयं जान-बूक्कर किए गए कार्यों से और अपनी मूखंता और स्वार्थ के 
कारण, जो मानव-स्वभाव में मज़बूती से जमे हुए हैं, नष्ट हो सकती है। यह बड़ी 
करुणाजनक बात है कि ऐसे संसार में, जो हम सबके ग्रानन्द लेने के लिए है 
और जो यदि हम आजकल युद्ध यन्त्रजात को पूर्णता तक पहुचाने में लगाई जा 
रही ऊर्जाञ्रों के केवल थोड़े-से हिस्से का ही इसके लिए उपयोग करें तो सबके लिए 
ग्रानन्दमय बनाया जा सकता है", हम मृत्यु और विनाश का तांडव चलने दे रहे 
हैं। विनाश की एक ग्रन्धी प्रेरणा मानव-जाति पर हावी हो गई दीखती है और 
' यदि इसकी रोक-थाम न की गई तो हम पूर्ण विनाश की. श्ोर एक लम्बी छलांग 
लगा लेंगे और एक ऐसे बौद्धिक अन्धकार और नेतिक बबंरता के काल की ओर 
बढ़ने की त॑यारी कर रहे होंगे, जिसमें मनुष्य की ग्रतीत की अच्छी से अच्छी 
उपलब्धियां ध्वस्त हो जाएंगी । इस सबका विषाद शारीरिक कष्ट की भांति हमें 
दुःखी कर रहा है, हमारे मनों को व्यथित कर रहा है और हमारे हृदयों को ग्रशान्त 
किए है | हम यन्त्रणापृर्ण दबाव के, गहरी चिन्ता के और बहुमुखीन मोह-भंग के 
युग में रह रहे हैं। संसार एक मूर्च्छा को सी दशा में है । 
कुछ श्रेष्ठ ग्रात्माग्रों द्वारा एक सुन्दरतर संसार का साक्ष्य ही भविष्य के लिए 
हमारी आशा है। पिछली दशाब्दियों में न केवल भौतिक उन्नति हुई है, जो कि 
आइचर्यंजनक है भ्ौर प्रत्यक्ष दीख पड़ती है, अपितु नैतिक बुद्धि और सामाजिक 
ग्रावेश में भी सुनिश्चित रूप से वृद्धि हुई है। विज्ञान और ग्राविष्कारों के परि- 
१. तुलना कीजिए, “मनुष्य के सिवाय ओर सब्र प्राणी जानते हैं कि जीवन का उद्देश्य 
जीवन का आनन्द लेना है [?--सेमुअल बट्लर 
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णामों को जीवन की सामान्य दशाओं में सुधार के लिए प्रयुक्त करने की इच्छा 
ग्रधिकाधिक बढ़ रही है । मनुष्य के प्रति मनुष्य के सम्बन्धों और दायित्वों के बारे 
में हमारे विचारों में बहुत वास्तविक प्रगति हुई है। बाल-श्रम के विरुद्ध जिहाद, 
कारखाना कानून, वृद्धावस्था की पेन्शनें, दुघेटनाश्ों के लिए मुग्रावज़ा, ये थोड़े-से 
उदाहरण हैं, जिनसे स्पष्ट होता है कि समाज में अपने प्रत्येक सदस्य के प्रति ज़िम्मे- 
दारी की भावना बढ़ रही है। संसार के इतिहास में इससे पहले कभी शान्ति के 
लिए इतनी तीव्र इच्छा भर युद्ध के विरुद्ध ऐसी विस्तृत घृणा नहीं हुई थी । इस 
युद्ध में करोड़ों लोगों का प्रतिशोधहीन साहस ओर प्रदर्शनहीन आत्मबलिदान 
नंतिक बुद्धि और मानवता के प्रेम की वृद्धि के सूचक हैं । 

झाजकल जो कुछ हो रहा है, वह ग्रेट ब्रिटेन या जर्मनी, सोवियत रूस या 
संयुक्त राज्य अ्रमेरिका, किसी भी एक देश के भाग्य से बहुत ऊपर की वस्तु है । 
यह समूचे समाज का एक विस्तृत विक्षोभ है। यह केवल युद्ध नहीं है, अपितु यह 
एक विश्व-क्रान्ति है, युद्ध जिसका एक दौर-मात्र है।यह सम्पूर्ण विचार और 
सम्यत। के ढांचे में बडा परिवतेन है। यह एक ऐसी संक्रांति है, जो हमारी सम्यता 
के मल तक पहुंचती है। इसिहास ने हमारी पीढ़ी को एक इस प्रकार के युग में ला 
छोड़ा है ओर हमें यत्न करना चाहिए कि इस क्रांति को हम ऐसी दिशा में ले जाएं, 
जहां यह उचित आदशों के लिए उपयोगी सिद्ध हो सके। हम क्रांति के मार्ग को 
उलट नहीं सकते । पुरानी व्यवस्था---जिसने हिटलरों, मुसो लिनियों और तोजोग्रों 
को जन्म दिया था--नष्ट होकर रहेगी । जो लोग उसके विरुद्ध लड़ रहे हैं, उन्हें 
यह अनुभव करना चाहिए कि वे यहीं और इसी समय स्वतंत्रता की एक नई 
व्यवस्था की नींव रख रहे हैं । हमारे शत्रुओं को इसलिए हराया जाना चाहिए 
क्योंकि वे पुरानी व्यवस्था से अब भी चिपटे हुए हैं श्रौर नई व्यवस्था के लिए 
रास्ता साफ करने में हमारी सहायता नहीं करते । यदि हम शांति जीतना चाहते 
हैं ग्रोर भविष्य की विपत्तियों के बीज बोने को रोकना चाहते हैं, तो हमें मानव- 
मन की कायरतापूर्ण जड़ता की रोकथाम करनी होगी । यदि हम स्थायी शांति 
चाहते हैं तो हमें उन दशाओ्रों को समाप्त करना होगा, जो युद्धों के कारण हैं, 
झ्रौर हमें जीवन का एक नया रास्ता खोजने के लिए ईमानदारी से काम करना 
होगा, जिसका भ्रर्थ यह होगा कि हम पुराने लालित आद््षों को बलिदान कर 
दें। जहां तक सम्भव हो, हमें इस विषय में सुनिश्चित होना चाहिए कि हम युद्ध 
को उत्तेजना में, कष्टों के दबाव में और ग्राक्रमण के प्रति क्रोध में अपने शरत्रग्रों 
के प्रति उचित न्याय को छोड न बैठे । हमें भ्रमानवों के प्रति भी मानवता बरतना 
सीखना चाहिए। हमें श्रपने मन को सुदूर भविष्य पर केन्द्रित रखना सीखना 


38 प्रौर उस भविष्य को अनुभूतिहीन विद्वेष से श्राच्छन्न नहीं होने देना 
चाहिए। 


धर्म की श्रावश्यकता है 


इस समय संसार एक दोराहे पर खड़ा है और उसके सामने दो विकल्प हैं 
सारे संसार का एक रूप में संगठन या समय-समय पर होनेवाले युद्ध । हम जिस 
समाज में रहते हैं, उसके हम निर्माता हैं। जो संस्थाएं गलत मार्ग पर चली गई हैं, 
हम उनके मालिक हैं और हमें इस रोगी समाज के लिए आवश्यक दवाइयों की 
खोज करनी ही होगी । यदि वह सम्यता, जो भ्रभी हाल तक ग्रपनी प्रगति में प्रानन्द 
अनुभव करती थी, और मानवता किसी यन्त्रणा से पीड़ित है, तो इसका यह भ्रथ॑ 
नहीं है कि वह इतिहास की किसी दुनिवार.प्रक्रिया द्वारा अपने विनाश की श्रोर 
खदेड़ी जा रही है। सृजन के काल बड़े कष्टों के काल हुए हैं।' संसार एक नये 
समतुलन तक पहुंचने से पहले बढ़ते हुए कष्टों गे दौर में से गुज़ रेगा। भले ही प्रनेक 
रुकावट और अड़चनें आएं, परन्तु यह निश्चित है कि मनुष्य-जाति अपेक्षाकृत 
अधिक विवेकपूर्ण संसार की औ्लोर बढ़ेगी। परन्तु उसकी गति हमारे साहस और 
बुद्धिमत्ता द्वारा तय होगी। श्रनेक रचनात्मक प्रयोजन, जिनके द्वारा जाति की मुक्ति 
हो सकती थी, बहुत बार नष्ट हो जाते हैं ; इसलिए नहीं कि उनके लिए इच्छा या 
संकल्प का अ्रभाव था, बल्कि मन की भस्तव्यस्तता और भीरुता के कारण। 

सामाजिक व्याधि 

हमारे सामाजिक जीवन की गम्भीर व्याधि का कारण हमारी सामाजिक 
संस्थाग्रों और विश्व के उद्देश्य के बीच का व्यवधान है। प्रकृति ने अनेक जातियाँ 
बनाई हैं, जिनकी भाषाएं, धर्म और सामाजिक परम्पराएं भिन्न है; और उसने मनुष्य 
को यह काम सौंपा है कि वह मानव-जगत में व्यवस्था उत्पन्न करे और जीवन का 
ऐसा रास्ता खोज निकाले, जिससे विभिन्न ससूह भश्रापसी मतभेदों को हल करने के 
लिए बल का प्रयोग किए बिना शान्तिपूर्वक रह सकें। ग्रह संसार युद्ध प्रिय राष्ट्रों 
का युद्ध-क्षेत्र बनने के लिए नहीं रचा गया, अपितु एक ऐसा राष्ट्र-मंडल बनने के 


१. तुलना कीजिए, “आधुनिक मनुष्य आज उन्नति की चरम सीमा पर है, परन्तु कल के 
लोग उससे भी भागे निकल जाएंगे। यह ठीक दे कि वह एक युगव्यापी विकास का अन्तिम 
परिणाम है, परन्तु साथ ही वह मानव-जाति की भआशाशओओं की दृष्टि से अ्रधिकतम निराशाजनक है | 
आधुनिक मनुष्य को इस बात का पता भी है : उसने देख लिया है कि विज्ञान, शिश्प और संग- 
ठन कितने लाभकारी हैं; किन्तु साथ ही यह भी, कि वे कितने विनाशकारी हो सकते हैं । इसी 
प्रकार उसने देख लिया है कि सदुद्देश्यवाली सरकार कितनी भ्रच्छी तरह इस सिद्धान्त पर शान्ति 
के लिए मार्ग बनाती हैं. कि 'शान्ति के समय में युद्ध की दैयारो करो ” ईसाई चर्च, मनुष्यों का 
आतुभाव, भ्रन्तरोष्ट्रैेय सामाजिक प्रजातन्त्र ओर भार्थिक हितों को 'एकता” सबके सब अग्नि-स्नान 
(वास्तविकता की कसौटी) में खोरे सिद्ध हुए हैं''ऐसे प्रत्येक उपशा।मक उपाय के पीले तह में 
कायनेवाला सन्देह विद्यमान द्ै । कुल मिलाकर मेरा विश्वास है कि में यह “कहकर भ्रतिशयोक्िति 
नहीं कर रहा कि आधुनिक मनुष्य को, मनोविज्ञान की भाषा में कहें तो, लगभग प्राणान्तक आघात 
पहु चा है ओर परिणामस्वरूप वह घनी श्रनिश्चितता में जा पड़ा है ।?--सी० जी० जंग, 'माडने 
मेन इन सचे झाफ ए सोल' प्ंग्रेज़्ी अनुवाद (१९३३), पृष्ठ २३०-२३ १ 


१० धर्म और समाज 


लिए रचा गया है, जिसमें विभिन्न समूह सबके लिए गौरव, अ्रच्छा जीवन और 
समद्धि प्राप्त करने के लिए रचनात्मक प्रयत्न में एक-दूसरे के साथ सहयोग कर 
रहे हों। 
संसार के एकीकरण के लिए आवश्यक दशाएं विद्यमान हैं । केवल मनुष्य की 
इच्छा का अ्रभाव है। विभाजन के बड़े-बड़े कारण--महासागर और पव॑त अब 
प्रभावहीन हो गए हैं। परिवहन और संचारण की इस समय उपलब्ध सुविधाओं के 
कारण संसार एक छोटा-सा पड़ौस बन गया है। धर्म और प्रथाओं के विपरीत, जो 
स्थानीय ढंग की होती हैं, विज्ञान राजनीतिक या सामाजिक सीमाओ्रों को नहीं 
मानता और ऐसी भाषा में बात करता है, जिसे सब समभते हैं । मनुष्य पर यन्त्रों 
के प्रभाव ने यन्त्र-युग से पहले के पूर्णतया स्वतन्त्र राज्यों के संसार को छिन्न-भिन्न 
कर दिया है। औद्योगिक क्रान्ति ने आाथिक सम्बन्धों को इतना अधिक बदल दिया 
है कि अब हम एक विश्व-समाज बन गए हैं, जिसकी अपनी विश्व-प्रथे-व्यवस्था है 
ग्रौर जिसकी मांग है कि एक विश्व-व्यवस्था कायम की जाए। विज्ञान ने मानव- 
जीवन का आधार एक जैसे ब्रह्माण्डीय तत्त्वों को बतलाया है। दर्शन में भी यह 
कल्पना की गई है कि प्रकृति और मानवता के पीछे एक सा्वभौम चेतना है। धर्म 
भी हम सबके सांभे आध्यात्मिक संघर्षों और महत्त्वाकांक्षाओं की ओर संकेत 
करता है। 
मानव-विकास के ग्रारम्भिक सोपानों में सामूहिक विचार और अनुभूतियों की 
अभिव्यक्तियां ऐसी परिस्थितियों में उत्पन्न हुई और बढ़ती गई, जिनका परिणाम 
स्वभावत: एक-दूसरे से प्रथकता और एक-दूसरे के प्रति अ्ज्ञान के रूप में हुआ | जब 
लोगों ने एक विश्वासयोग्य सा माजिक व्यवस्था की और ऐक ऐसी सुदृढ़ केन्द्रीय 
शक्ति की आवश्यकता अनुभव की, जो जनपदीय भंगड़ों और गृह-युद्धों को दबा 
सके, तव राष्ट्र-राज्य का जन्म हुझ्ना । श्रतीत काल में राष्ट्र-राज्य ने अपने राष्ट्रिकों 
को एक विशालता और सृजनशी लता प्रदान करके मानवता की सेवा की, जो भ्रन्य 
किसी प्रकार प्राप्त नही हो सकती थी। अनेक राष्ट्र राष्ट्रीय एकता प्राप्त करने 
में सफल हुए और यदि इसी प्रक्रिया को एक सोपान और आगे तक बढ़ाया जाए 
तो विश्व की एकता प्राप्त की जा सकती है। मानवता की जड़ें जाति और राष्ट्री- 
यता के तन्तुओों की अपेक्षा कहीं ग्रधिक गहरी जाती हैं। हमारा ग्रह (प्रथ्वी ) इतना 
छाटा हो गया है कि इसपर संकीर्ण देशभक्ति के लिए गुंजाइश नहीं रही। ऐति- 
हासिक पृष्ठभूमियों, जल-वायु की दशाझ्रों और दूर-दूर तक फैले हुए अन्तर्जातीय 
विवाहों के परिणामस्वरूप जातियों का वह रूप बना है, जो आज दीख पड़ता है। 
हम सबकी मानसिक प्रक्रियाएं; संवेगात्मक प्रक्रियाएं, आधारभूत मनोवेग और 
लालसाएं तथा महत्त्वाकांक्षाएं एक-सी ही हैं। डाविन ने अपनी पुस्तक 'डीसैन्ट 
आफ मंन' (मनुष्य का अवतरण ) मे लिखा है,'ज्यों-ज्यों मनष्य सम्यता में उन्नति 


धर्म की आवश्यकता ११ 


करता जाता है श्र छोटी-छोटी जातियां बड़े-बड़े समुदायों में संगठित होती जाती 
हैं, त्यों-त्यों प्रत्येक व्यक्ति को यह बात समभ आ्राती जाती है कि उसे अपनी सामा- 
जिक सहज प्रवत्तियों और समवेदनाओं का विस्तार अपने राष्ट्र के सब सदस्यों 
तक-कर लेना चाहिए, भले ही वे सदस्य व्यक्तिगत रूप से उससे परिचित न भी 
हों । जब एक वार यह स्थिति आ्रा जाएगी, तव उसकी समवेदनाओ्रं का सब राष्ट्रों 
और जातियों के मनुष्यों तक विस्तार होने में केवल एक ही कृत्रिम बाधा बच 
जाएगी ।” सम्यता में प्रगति की एक मानी हुई पहचान समूह की सीमाओ्रों का 
क्रमश: विस्तार होते जाना ही है। डाविन को यह सुनकर बड़ा आउचर्य होता कि 
कोई जाति पूरी तरह विशुद्ध है और यह कि मनुष्यों की कोई एक जाति इसलिए 
उत्कृष्ट है कि देवता उसपर विशेष रूप से क्ृपालु हैं । 

राष्ट्रीयता की प्रेरणा और उसके आदर्श अब तक भी लोगों के विचारों पर 
छाए हुए हैं, भले ही उन लोगों के राजनीतिक विश्वास कुछ भी क्‍यों न हों ; चाहे 
वे नाजी हों या कम्युनिस्ट, फासिस्ट हों या प्रजातन्त्रवादी ; श्रौर इस प्रकार मनुष्यों 
की ऊर्जात्रों को मानव-प्रगति की मुख्य धारा से मोड़कर संकीर्ण मार्गों की ओर 
प्रवाहित किया जा रहा है। हमारी स्थिति बहुत कुछ ग्रादिम, असम्य जनसमूहों 
की सी है, जो केवल अपने रक्‍त के सम्बन्धियों को ही अपने समाज में सम्मिलित 
करते थे, या उन लोगों को, जिनसे वे कुछ कम या अधिक घनिष्ठ रूप में परिचित 
हो जाते थे। विद्यालयों में हमें जो एक प्रकार की कुशिक्षा दी जाती है, उसके 
कारण हम राष्ट्रवादी आवेश के शिकार हो जाते हैं। हम नीचता, पाशविकता 
और हिंसा को भी, यदि वह राष्ट्र के निमित्त की जा रही हो, बिलकुल साधारण 
वस्तु समभने लगते हैं। 

राष्ट्रवाद कोई स्वाभाविक सहज वृत्ति नहीं है। यह तो कृत्रिम भावकता द्वारा 
अधिगत की जाती है। अपने देश के प्रति प्रेम, और प्रादेशिक परम्पराश्रों के प्रति 
निष्ठा का यह अर्थ नहीं है कि पड़ौस के देश और परम्पराओं के प्रति उम्र शत्रुता 
रखी जाए। आज जो राष्ट्रीय अभिमान की अनुभूति इतनी तीत्र है, उससे केवल 
यह स्पष्ट होता है कि मानव-स्वभाव में ग्र/त्मवंचना की कितनी अ्रधिक क्षमता है। 
ग्रात्महित, भौतिक लोभ और प्रभुत्व की लालसा---ये राष्ट्रवाद के प्रेरक झ्रादर्श 
हैं। देशभक्ति ने पवित्रता को और आवेश ने तकंबुद्धि को समाप्त कर दिया है। 
जो देश भौतिक सम्पत्ति की दृष्टि से बहुत भाग्यगाली नहीं हैं, प्रथ्वी-तल के प्रनु- 
चित विभाजन के विरुद्ध प्रतिवाद करते हैं । ब्रिटिश लोगों के पास संसार का एक 
चौथाई स्थल-भाग है। उसके बाद फ्रांस का नम्बर है। हालेंड, बेल्जियम और पुर्त॑- 
गाल जैसे छोटे-छोटे राष्ट्रों के पास भी बड़े-बड़े औपनिवेशिक राज्य हैं। जर्मनी 
अपने रहने, फैलने और प्रभुत्व जमाने के लिए स्थान चाहता है। रहने के लिए 
स्थान की आवश्यकता असनन्‍्तृष्ट और महत्त्वाकांक्षी शक्तियों की नीतियों का प्रेरक 
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उद्देश्य बन जाती है। यदि हम यह मान लें कि सबसे अभ्रधिक शक्तिशाली जाति 
को संसार का स्वामी बनने का अधिकार है, तो निष्ठुरता ही देबीय इच्छा की 
साधना बन जाती है। जब एक आक्सफोडं के विद्यार्थी ने हिटलर से पूछा कि उसकी 
नीति क्या है, तो उसने एक ग्रावेशपूर्ण शब्द में उत्तर दिया,“डाट्श लेंड” (जर्मनी )। 
भ्रौर हम इस बात से इनकार नहीं कर सकते कि वह अपने इस उद्देश्य के प्रति भ्रवि- 
चलित रूप से सच्चा रहा है। उसने कहा है, “बनने दो हमें भ्रमानव । यदि हम 
जमनी की रक्षा कर पाएंगे, तो समको कि हमने संसार का सबसे महान कार्य कर 
लिया है। करने दो हमें गलत काम । यदि हमने जमं॑नी की रक्षा कर ली, तो समझो 
कि हमने संसार की सबसे बड़ी गलती को मिटा दिया है। होने दो हमें अ्रनेतिक । यदि 
हम अपने लोगों की रक्षा कर पाए, तो समभो कि हमने नैतिकता की पुनः स्थापना, 
के लिए द्वार खोल दिया है।' 'मीन कंम्फ' में हिटलर कहता है, “विदेश नीति तो 
एक लक्ष्य को पूरा करने का साधन-मात्र है; और वह एकमात्र लक्ष्य है--हमारे 
प्रपने राष्ट्र का लाभ ।” और फिर, “केवल यही बात है, जिसका महत्त्व है ; बाकी 
सब राजनीतिक, धामिक और मानवतावादी बातों की इस बात की तुलना 
में पूर्ण उपेक्षा की जनी चाहिए ।” सम्पूर्ण मानव-जीवन को राष्ट्रीय कार्यक्षमता 
के एकमात्र उद्देश्य का दास बना दिया गया है। एक युवक जर्मन विमान- 
चालक को, जिसका विमान विमानवेधी तोपों द्वारा गिरा लिया गया था, एक 
फ्रांसीसी घर में ले जाया गया, जो अब एक भ्रस्पताल बना हुआ था। विमान- 
चालक प्राणान्तक रूप से घायल था। डाक्टर ने उसके ऊपर भुककर कहा, “तुम 
सैनिक हो भौर मृत्यु का सामना वीरता से कर सकते हो। अब तुम्हें केवल एक 
घंटा और जीना है। क्‍या तुम अपने परिवार के लोगों को कोई पत्र लिखवाना 

चाहते हो ?' उस लड़के ने सिर हिलाकर इनकार किया। तब पास लेटे हुए, बुरी 
१. देखिए, दा डीपर काज़िज़ आफ दी वार', लेखक, गिलव्ट मरे तथा श्रन्य (१६४०), 
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२. वही, पृष्ठ ६८६ 

३. तुलना कीजिए, “राज्यों के बीच में सबलतर के अधिकार के अतिरिक्त और कोई 
कानून या अधिकार विद्यमान नही है । आधिविययक (भेटाफीज़िकल) ६ष्टि से भाग्यशाली लोगों को 
इस बात का नंतिक अधिकार दै कि वे शक्ति और विलच्षणता के सब साधनों द्वारा भवितव्यता को 
पूरा करने का प्रयत्न करें ।” “डाक्ट्रोन आफ दी स्टेट', फिश्टे 

्यूटोनिक विस्तार की अरपष्ट और अपरिभाषित योजनाएं इस गहरी बद़मूल श्रनुभूति की 
अभिव्यक्ति-मात्र हैं कि जर्मनी को अपनो शक्ति और राष्ट्रीय लक्ष्य की पवित्रता के कारण, अ्रपने 
देशभक्त के उत्साह के कारण, कार्यत्षमता के उच्च स्तर भौर प्रशासन की खच्छ ईमानदारी के 
कारण और सावंजनिक और वैज्ञानिक गतिविधि की प्रत्येक शाखा का सफल अनुसन्धान करने 
के कारण और उच्चकोटि की कला और नीतिशास्त्र के कारण जर्मन राष्ट्रीय श्राद्शों को सर्वो- 


च्चता स्थापित करने का अ्रधिकार मिल गया |।?--सर आयर क्रोव का १ जनवरी, १६०७ का 
सापन! 
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तरह घायल बच्चों और स्त्रियों की ओर संकेत करते हुए डाक्टर ने कहा, “अब 
तुम अपने परमात्मा के सामने जा रहे हो । तुम्हें अवश्य ही उसके लिए खेद होगा, 
जो कुछ तुमने किया है, क्योंकि अपने काम का परिणाम तुम अपनी आंखों से देख 
रहे हो ।” उस मरते हुए विमानचालक ने उत्तर दिया, “नहीं, मु्भे खेद केवल 
इस बात का है कि मैं अपने फ्यूहरर के झ्रादेशों का आर झागे पालन न कर पाऊंगा। 
हिटलर की जय हो ! ' और वह मरकर लुढ़क गया। नाजीवाद जनता का आान्दो- 
लन है। रूस की सरकार धमंविरोधी भले हो, किन्तु वहां की जनता धमंविरोधी 
नहीं है । जब रूस द्वितीय विश्वयुद्ध में सम्मिलित हुआ, तब बड़े अभिमान के साथ 
मास्को में हुई उन विशाल सभाझ्नों का उल्लेख किया गया था, जिनमें लोगों ने 
रूसी सेनाओं की सफलता के लिए प्रार्थना की थी और हिटलर को धर्म का सबसे 
भयानक शात्र बतलाया था। बाद में रूस ने अधिकृत रूप से इस युद्ध को पवित्र 
सोवियत पितृभूमि की रक्षा के लिए और जनता को मुक्ति दिलाने के लिए किया 
जा रहा युद्ध कहा था। किसी एक देश की जनता ही राष्ट्रवादी नहीं हुई, श्रपितु 
यह सारा युग ही राष्ट्रवादी हो गया है। राज्य की केन्द्रीभूत व्यवस्था के कारण, 
तकनीकी प्रगति और विस्तृत प्रचार के आधुनिक उपकरणों के कारण प्रजा का, 
उनके शरीर, मन और आत्मा का सैनिक रूप में संगठन कर दिया जाता है। पूर्ण 
राज्य और एकतनत्रात्मक समुदाय एक ही वस्तु हो गए हैं। व्यक्ति का निजी जीवन 
बिताने का ग्रधिकार विवादग्रस्त विषय हो गया है और मानव-जाति की स्वाभा- 
विक चारुताएं, प्रेम श्रौर दया लुप्त हो रही हैं। हम आसुरी शक्तियों की जकृड़ 
में फंस गए प्रतीत होते हैं, जो मानव-जाति को पतित करके निम्न कोटि के पशुओ्रों 
के समान बना रही हैं। देवतुल्य मनुष्य रेवड़ का पशु बन रहा है। महान राज्य में 
विश्वास रखने के कारण हमें विवश होकर परिश्रम और थोथेपन का जीवन और 
आत्मा की दृष्टि से निष्ठर, जंगली, तुच्छ और अपरिष्कृत जीवन बिताना पड़ रहा 
है। सेनिकीक रण द्वारा हमारी मानवीयता समाप्त हो जाती है| यह सीखने में हमें 
धीरज के साथ अटकते और वीरतापू्वंक प्रयत्न करते हुए कई शताब्दियां लगी हैं 
कि मनुष्य का अपना जीवन और दूसरों का जीवन पवित्र है। प्रत्येक व्यक्ति में 
अपनी अलग दमक होती है ; उसका विशिष्ट सौन्दर्य होता है ; उसे देखने के लिए 
केवल हमारी दृष्टि पर्याप्त सूक्ष्म होनी चाहिए। अच्छा बनने की दच्छा हमारी 
रचना का अनिवार्य भ्रंग है। इस इच्छा को कितना ही दबाया जाए, कितना ही 
ढका जाए, या रूपान्तरित किया जाए परन्तु इसे नष्ट नहीं किया जा सकता । यह 
सवेंदा विद्यमान रहती है और जो इसे देख लेता,है उसे बहुत माधुयपूर्ण प्रतिभावन 
(रिस्पीन्स ) प्राप्त होता है। फिर भी पूंजीवादी समाज, सैन्‍्यवादी परम्परा और 
प्रभुत्वसम्पन्न ग्रनेक स्वतन्त्र राज्यों में बंटे हुए संसार की वर्तमान सामाजिक व्यवस्था 
मनुष्य की आत्मा को निर्जीव कर देती है। 
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संसार के सब राष्ट्रों पर, किसीपर कम किसीपर अधिक मात्रा में, यह कट्टर 
देशभक्ति का, यह सत्ता प्राप्त करने की ग्रंधी इच्छा का और उचित-अनुचित के 
विवेक से शून्य अवस रवादिता का भूत सवार है। ऐसे विरोधी राष्टों के संसार में 
स्वाभाविक प्रवृत्ति यही होती है कि दूसरों को नीचा दिखाया जाए यह एक ऐसा 
मामला है, जिसमें हर व्यक्ति का देश बाकी सब देशों के साथ एक ग्रन्तहीन संघर्ष 
में जक रहा है। श्रामतोौर से यह विरोध राजनीतिक और व्यापारिक रूप में रहता 
है, पर अनेक बार यह खल्लमखुल्ला और सशस्त्र रूप में सामने आ जाता है। जो 
शक्ति संसार में एकता बनाए रखने और स्वस्थता तथा सम्पूर्णता बनाए रखने 
के लिए अभिप्रेत थी, उसका प्रयोग किसी एक समूह या वर्ग, एक जाति या एक 
राष्ट को उन्‍नत करने के लिए किया जाता है। राज्य एक विकराल दासों से 
काम लेनेवाला जमादार बन जाता है श्रौर हमारे झ्रान्तरिक जीवन मृतप्राय हो 
जाते हैं। हमारा आन्तरिक अस्तित्व जितना अधिक निर्जीव हो जाता है, राष्ट्र- 
वादी उद्देश्य की दृष्टि से हम उतने ही अ्रधिक कार्यक्षम बन जाते हैं । हमारे सब 
आन्तरिक विरोध समाप्त हो जाते हैं और हमारे जीवन के सूक्ष्म से सूुक्ष भाग का 
नियमन एक ऐसे यन्त्र द्वारा हो रहा होता है, जो कार्य-पालन में ग्रत्यन्त निष्ठुर 
है और विरोध के प्रति कभी द्रवित नहीं होता | राज्य अपने-आपमें एक लक्ष्य बन 
जाता है, जिसे यह अ्रधिकार होता है कि वह हमारी आत्माझ्रों को यन्त्र बना दे 
और हमें घुड़दौड़ के घोड़ों की तरह प्रशिक्षण दे ।' 

हमें सुपरिचित का शाइवत के साथ घपला नहीं कर देना चाहिए । वर्तमान 
व्यवस्था के प्रति हमारी प्राथमिकता का विश्व के अटल नियमों के साथ घपला 
नहीं होना चाहिए । सत्य और सहानुभूति का मनोवेग, जो मानव-स्वभाव में रमा 
हुआ है, हमें प्रेरणा देता है कि हम एक मित्रतापूर्ण संसार में स्वतन्त्र व्यक्तियों के 
रूप में जी सकें पृथ्वी पर पड़ौसियों क्री भांति रहने, अपनी झ्ात्मविनाश की 
शक्तियों को वश में रखने और प्रकृति के साधनों का सबके स्वास्थ्य और प्रसन्नता 
के लिए उपयोग करने की समस्या को हल करने के लिए शान्ति के लिए दृढ़ संकल्प 
की और उन अनेक दावों को त्यागने की आवश्यकता है, जो विशेषाधिका र-प्राप्त 
वर्गों और राष्ट्रीय राज्यों ने किए हुए हैं। यदि हम सच्चे देशभक्‍त हैं, तो हमारा 
लगाव स्थानीय, जातीय या राष्टीय न होकर मानवीय होना चाहिए। यह सबके 
लिए स्वतन्त्रता, स्वाधोनता, शान्ति और सामाजिक प्रसन्नता के प्रति प्रेम के रूप में 


१. तुलना कीजिए, “जो धम अपने-आपको किसी साँधन से सम्बद्ध कर लेता है, वह पूजा 
से ऊपर नदी उठ पाता । राज्य की पूजा को तुलना में पशुओं की पूजा अधिक बुद्धि संगत और 
गौखपूरण है | सांड या मगरमच्छ का श्रान्तरिक मूल्य भले ही बहुत अ्रधिक न हो, पर कुछ न 
कुछ तो है, क्‍योंकि वह चेतन वस्तु है। परन्तु राज्य का श्रान्तरिक मूल्य कुछ भी नहीं 
है ।!?--मेंक टेगाट 
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होना चाहिए । हम केवल अपने देश के लिए युद्ध नहीं करेंगे, अपितु सम्यता के लिए 
युद्ध करेंगे ; और इसलिए युद्ध करेंगे कि जिससे मानव-जाति के अधिकतम हित 
के लिए विश्व के साधनों का सहकारी संगठन द्वारा विकास किया जा सके । इसके 
लिए हमें मन को नये सिरे से शिक्षित करने और विश्वासों तथा कल्पनाओं में कुछ 
सुधार करने की आवश्यकता होगी। विश्व का तर्क और संकल्प मानव-व्यक्ति के 
माध्यम द्वारा कायें करता है, क्योंकि मानव आसपास की परिस्थितियों की शक्तियों 
को समभ सकता है, उनके परिचालन का पहले से अभ्रनुमान कर सकता है और 
उन्हें नियमित कर सकता है। विकास अब कोई ऐसी अनिवाये भवितव्यता नहीं 
रहा है जैसे कि आ्राकाश में तारे अनिवार्य रूप से अपने मार्ग पर चलते हैं। विकास 
का साधन अ्रब मानव-मन और संकल्प है। नई पीढ़ी को आध्यात्मिक जीवन की 
पवित्रता और सर्वोच्चता, मानव-जाति के भ्रातृभाव और शान्ति-प्रेम की भावना 
के आद्शों का प्रशिक्षण दिया जाना चाहिए। 
युद्ध श्रौर नई व्यवस्था 

प्रोफेसर ग्रानंल्ड टॉयनबी ने अपनी पुस्तक “दी स्टडी झ्राफ हिस्ट्री' में उन 
परिस्थितियों का विवेचन किया है, जिनमें सम्यताझ्रों का जन्म होता है और वे 
बढ़ती हैं; और साथ ही उन दशाओं का भी, जिनमें उनका पतन हो जाता है। 
सम्यताओ्ों का जन्म और विकास पूर्णतया किसी जाति की उत्कृष्टता पर अथवा 
ग्रासपास की परिस्थितियों की स्वतःचालित कारंवाई पर निर्भर नहीं हो सकता । 
सम्यताएं मनुष्यों द्वारा अपनी आसपास की परिस्थितियों के साथ कठिन सम्बन्धों 
में तालमेल बिठाने का परिणाम होती हैं और टॉयनबी ने इस प्रक्रिया को “चुनौती 
और प्रतिभावन' के ढंग की प्रक्रिया माना है। बदलती हुई परिस्थितियां समाजों 
के लिए चुनौती के रूप में सामने आती हैं और उनका सामना करने के लिए जो 
प्रयत्न किया जाता है और जो कष्ट उठाए जाते हैं, उनसे भी सम्यताओं का जन्म 
और विकास होता है। जीवन प्राणी द्वारा अपने-आपको परिस्थितियों के ग्रनुकल 
ढालने के अनव रत प्रयत्न का नाम है। जब आसपास की परिस्थितियां बदलती हैं 
और हम अपने-आरपको सफलतापूर्वक उनके अ्नुकल ढाल लेते हैं, तब हम प्रगति 
कर रहे होते हैं। परन्तु जब परिवतंन इतनी शी घ्रता से श्लौर इतने एकाएक हो रहे 
हों कि उनके अनुकल अपने-आपको ढाल पाना सम्भव न हो, तब विनाश हो जाता 
है। यह विश्वास करने के लिए कोई कारण नहीं है कि मनुष्य ने बुद्धि का प्रयोग 
करना सीख लेने के कारण अथवा पृथ्वी पर आधिपत्य जमा लेने के कारण इस 
आवश्यकता से मुक्ति पा ली है, जो सब प्राणियों के ऊपर अनिवाय॑ रूप से लादी 
गई है। प्रारम्भिक सभ्यताओं के मामलों में जहां चुनौतियां भौतिक और बाह्य 
ढंग की होती थीं, वहां ग्राजकल की सम्यतागओ्रों में समस्याएं मुख्यतया आंतरिक 
और आध्यात्मिक हैं। भ्रब उन्नति को भौतिक या तकनीकी प्रगति की दृष्टि से 
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नहीं नापा जा सकता, अपितु मन और शात्मा के जगत्‌ में सृजनात्मक परिवतेनों 
की दृष्टि से श्रांका जाना चाहिए। आध्यात्मिक मूल्यों के प्रति श्रादर, सत्य और 
सौंदय के प्रति प्रेम, धर्मपरायणता, न्याय और दया, पीड़ितों के साथ सहानुभूति 
और मनुष्य-मात्र के भ्रातृत्व में विश्वास, ये वे गुण हैं, जो श्राधुनिक सम्यता को 
बचा सकते हैं। जो लोग धर्म, जाति, राष्ट्र या राजपद्धति के नाम पर अपने-आप को 
शेष संसार से पृथक कर लेते हैं, वे मानव-विकास में सहायता नहीं देते, अपितु 
उसमें बाधा डाल रहे होते हैं। इतिहास ऐसी अनेक सम्यताओं के ध्वंसावशेषों से 
भरा पड़ा है, जो अपने-प्रपको समय के अनुकल ढा लने में सफल नहीं हुईं, जो श्राव- 
श्यक बुद्धिमत्ता और सूक-बूभवाले मन तेयार करने में श्रसफल रहीं। विश्व- 
संकट के इस समय में विवेकशील लोगों को न केवल एक ऐतिहासिक युग की 
समाप्ति दिखाई देती है, अपितु एक आध्यात्मिक युग की भी, जो सम्पूर्ण मानव- 
जाति के लिए और प्रत्येक ग्रात्मसचेत व्यक्ति के लिए एक जेँसा है। मनुष्य, जैसा 
कि वह इस समय है, विकास की चरम सीमा नहीं माना जा सकता। पृथ्वी पर 
जीवन का इतिहास डेढ़ अरब वर्षों से भी श्रधिक पुराना है। प्रत्येक भूगरभीय काल 
में ऐसे प्राणी उत्पन्न हुए, जो अपने काल में सृष्टि के सर्वोत्तम प्राणी समभे जाते 
थे। फिर भी परवर्ती काल में उनसे भी और भ्रच्छे प्राणी उत्पन्न हो गए ।१ विकास 
का अगला सोपान मनुष्य के शरीर में नहीं, भ्रपितु उसकी आत्मा में होगा; उसके 
मन और चित्त में अपेक्षाकृत श्रधिक सहृदयता और चेतना की वृद्धि के रूप में ; 
चरित्र के एक नये संगठन के विकास के रूप में, जो कि नये युग के उपयुक्त हों । 

१ सन्‌ १६३६ में डंडी में ब्रिटिश एसोसिएशन की सभा में प्राणि-विज्ञान के अनुभाग में 
सभापति-पद से भाषण देते हुए प्रोफेसर जेम्स रिंट्शी ने विकासवादी दृष्टिकोण के निहित श्रथों 
को इन शब्दों में प्रस्तुत किया, “पिछले डेढ़ श्ररब वर्षों के, जिनमें जीवन रिथिर गति से विकास 
के पथ पर श्रागे बढ़ता रहा, दृश्य का सिंहावलोकन करते हुए यह सोचना हमारे लिए निराधार 
कल्पना प्रतीत होता है कि मनुष्य, जो नवीनतम आगन्तुक है, अनेक प्राणियों में अ्रन्तिम ओर 
सर्वोच्च प्राणो है ओर उसके श्रागमन के बाद विकास की गति समाप्त हो जाएगी । पृथ्वी पर 
जीवन के भविष्य की ओर देखते दुए यह सोचना ओर भी निराधार कल्पना प्रतीत होती दै कि 
अगले एक अरब वर्षो तक जीवन, जो कि श्रतीत काल में इतने भ्राश्वयंजनक रूप से आविष्कारशील 
रहा है, सारे आगामी समय में केवल दिमागी शक्ति में वृद्धि श्रोर मानवजाति के श्रपेक्षाकृत श्रच्छे 
सामाजिक संगठन जेसे तुच्छ परिवततेनों तक हो सीमित रहेगा । सचाई यह है कि हम अतीत पे 
बंधे होने के कारण कुछ और भ्रधिक कल्पना कर ही नहीं सकते । परन्तु विकास का सुदीर्ध दृश्य 
यदि भविष्य के लिए कोई संकेत-चिह्न है, तो हम बतेमान काल की सर्वश्रेष्ठ मानव-जाति को 
जीवन की प्रगति में एक सोपान से या मद्दानतर भविष्य की ओर विकास के पथ पर एक मील के 
पत्थर से श्रषिक कुछ नहीं मान सकते | इससे कुछ भिन्‍न सोचना यह कल्पना करना होगा कि 
मनुष्य के आगमन के साथ, जो समय को दृष्टि से बहुत ही तुच्छे है, विकास की वह प्रगति और 
आविष्कारशीलता समाप्त हो गई है, जो पिछले कल्पनातीत वर्षा से निरन्तर चली भरा रद्दी थी 
ओर जिसकी गति में शिधिलता का कोई चिह्न दिखाई नहीं पड़ा था |? 
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जब मनुष्य में दाशनिक चतना, सहृदयता की तीब्रता और सम्पूर्णता के श्र्थ का 
विशद ज्ञान हो जाएगा, तब शपेक्षाकृत ग्रधिक उपयुक्त सामाजिक जीवन का जन्म 
होगा, जो न केवल व्यक्तियों को, अपितु जातियों और राष्ट्रों को भी प्रभावित 
करेगा । हमें इस नई व्यवस्था के लिए पहले अपने मन में और फिर बाह्य संसार 
में युद्ध करना हैः। 

यह युद्ध सम्यता और बबंरता के बीच संघर्ष नहीं है, क्योंकि प्रत्येक रोद्धा 
जिसे सम्यता समभता है, उसकी रक्षा के लिए लड़ रहा है ; यह मृत श्रतीत को 
पुनरुज्जीवित करने का या जीणं-शीर्ण पुरानी सड़ी-गली सभ्यता को बचाने का 
प्रयत्न नहीं है ; यह तो विघटन की वह अन्तिम क्रिया है, जिसके बाद एक लम्बी 
प्रसव-पीड़ा के बाद विश्व-समाज का जन्म होगा। क्योंकि हम परिवतंन करने में 
बहुत मन्द हैं, इसलिए एक नई धारणा जन्म लेने क लिए संघर्ष कर रही है और 
प्रचंड विस्फोटों के द्वारा बाहर आने का मार्ग बना रही है। यदि पुरातन संसार 
को हिसा, विपत्ति, कष्ट, श्रातंक और भअव्यवस्था में मरना पड़े और यदि यह अपने 
गिरने के साथ-साथ बहुत-सी अच्छी, सुंदर और सत्य वस्तुओं को भी गिरा दे, रक्‍्त- 
पात हो,प्राणों की हानि हो और अनेकों की आत्माए विकृत हो दाएं, तो इसका कारण 
केवल यह होगा कि हम शान्तिपूर्वंक उस नूतन संसार के साथ अपना समजन करने 
(तालमेल बिठाने ) में अ्रसमर्थ है जो सारत: सदा अ्रविच्छेद्य था और अरब तथ्यतः 
ग्रविच्छेय बनने का प्रयत्न कर रहा है। यदि हम अपनी स्वतन्त्र इच्छा से आगे 
कदम नहीं बढ़ा सकते, यदि हम अ्रपनी पीठ पर लदी निर्जीब वस्तुओं को उतारकर 
नहीं फेंक सकते, तो एक घोर विपत्ति हमारी आंखें खोलेगी और उन्हें उतार फेंकने 
में हमारी सहायता करेगी श्रौर उन कठोर रूढ़ियों को च्‌र-चूर कर देगी, जो हमारे 
उदार मनोवेगों को पंगू किए हुए हैं श्र बुद्धिमत्ता के मार्ग में रकावट बनी हैं । 

बुराई का आविर्भाव कोई आकस्मिक घटना नहीं है। हिंसा, ग्रत्याचार और 
विद्वेष के तथ्य किसी ग्रव्यवस्था या मन की मौज के सूचक नहीं हैं, ग्रपितु एक नैतिक 
व्यवस्था के चिह्न हैं। जब प्रकृति के ग्राधारभूत नियम को, जो सुसंगति, एकता, 
मनुष्य और भ्रातृभाव के प्रति ग्रादर है, पेरों तले रौंद दिया जाता है, तब अ्रस्त- 
व्यस्तता, विद्वेंष भर युद्ध के अतिरिक्त किसी वस्तु की आ्राशा नहीं की जा सकती । 
यह इतिहास का तक है ; और सम्भव है कि जो वस्तुएं पुरानी पड़ गई हैं, जिनकी 
उपयोगिता कभी की समाप्त हो गई है और जो प्रगति के मार्ग में वाधा बनी हुई 
हैं, उनमें से ग्रनेक को बहा ले जाने के लिए इस प्रकार की ग्रव्यवस्थाएं और गड़- 
बड़ें आ्रावश्यक हों। इस समय भी, जबकि संसार भौतिक रूप से घणा से भरा 
दिखाई पड़ता है; जब बल, भय, असत्य और निष्ठुरता ही मानव-जीवन की वास्त- 
विकताएं प्रतीत होती हैं, सत्य और प्रेम के महान आदर्श भी अन्दर ही अन्दर कार्य 
कर रहे हैं श्रौर वे बल और असत्य के प्रभुत्व की जड़ों को खोखला कर रहे हैं । 
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यदि हममें विश्व-शान्ति और विश्व की एकता के लिए काये करने योग्य सूभबू 
गौर साहस नहीं है, तो वे शान्ति और एकता दिव्य न्याय के आसुरी साधनों द्वारा 
उग्र उपायों से स्थापित की जाएंगी । जिस तूफान और कष्ट में से होकर हम गुज़र 
रहे हैं, उसके होते हुए भी हम भविष्य की ओर विश्वास के साथ देख सकते हैं भ्रौर 
अपने मन में यह नेतिक सुनिश्वय रख सकते हैं कि इस सारी गड़बड़ और भव्य- 
वस्था में भी एक गहरा अर्थ है। इन विप्लवों और उथल-पुथलों में से भी आाध्या- 
ह्मिक मल्यों का परिपूर्णतर ज्ञान प्रकट हो सकता है, जिसके द्वारा मानवता और 
ऊंचे स्तर पर पहुंच सके । युद्ध पूर्णतया पागलों का, ऐसे पीड़ित जन-समुदाय का, 
जिसका हिताहित-ज्ञान नष्ट हो गया है और जो आवेश से पागल है, कोलाहल- 
मात्र नहीं है, ग्रपितु यह मानवीय भावना की रक्षा के लिए ऐसे व्यक्तियों का एक 
युद्ध है, जो विश्वासशील हैं, सहिष्णु हैं, और जो जीवन के नवीनीकरण और शांति 
के कार्यों के लिए अधी रता से प्रतीक्षा कर रहे हैं। विनाशकर्ता मानव ही निर्माता 
भी है। यह कुरुक्षेत्र धर्मक्षेत्र भी बन सकता है। हो सकता है, इस लक्ष्य तक पहुंचने 
में देर लगे। इस तक पहुंचने में अनेक वर्ष या दशाब्दियां या शताब्दियां तक भी 
लग सकती हैं। हो सकता है कि यह प्रसव, एक नये संसार का जन्म, काफी कठिन 
हो; परन्तु यह बात सोचने योग्य भी नहीं है कि मानवीय मूल्यों का स्थायी रूप से 
विनाश हो सकता है। हममें से प्रत्येक में एक छिपा हुआ ज्ञान है, जीवन की एकता 
की एक आध्यात्मिक अनुभूति है, जिसके का रण मानव-मन में यह विश्वास बना रहता 
है कि एक अपेक्षाकृत अच्छी व्यवस्था आकर रहेगी | ऐसे भी समय ग्राए है, जब 
यह विश्वास दुबंल पड़ गया था और आझ्राशा धुंधली हो गई थी, परन्तु इन अंधकार 
के क्षणों के बाद अरुणोदय के क्षण आए, जिन्होंने मानव-जीवन को इतना अ्रधिक 
समृद्ध किया कि दाब्दों द्वारा बता पाना कठिन है। हमारे उच्च स्वर में किए गए 
सारे प्रतिवाद और हमारी क्षणिक विजयें काल की गति पर, और मानवीय ग्राशा 
और संकल्प को आगे की ओर गति पर विजय नहीं पा सकती। सम्भव है कि 
नेतिक विकास के प्रवाह द्वारा मनुष्य की असहिष्णुता को, उसकी सत्ता-लोलुपता 
को, अपने शत्रु को हराने से प्राप्त होनेवाले सहानुभूतिहीन आनन्द को दूर करने 
में शताब्दियां लग जाएं ओर तब कहीं जाकर वह अपनी उन सुविधाओं और विशे- 
षाधिकारों का आवश्यक बलिदान करने में समर्थ हो जाए, केवल जिसके द्वारा 
समाज को अन्याय और सामाजिक विनाश से बचाया जा सकता है। परन्तु अन्त 
में संसार की प्रगति हमें छिन्‍न-भिन्‍न करके रहेगी, क्योंकि यह संसार किन्हीं ग्रा- 
जक मनमौजी हाथों में नहीं है। हमारी सम्यता का अन्त इतिहास का अन्त नहीं 
होगा; हो सकता है यह किसी नये युग का प्रारम्भ ही हो । 
धर्म-निरपेक्षता हमारे युग को मुख्य दुर्बलता 
वर्तमान त्रिपत्ति के मुख्य कारण कौन-कौन-से हैं ? जब हम युद्ध के कारणों 
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का ज़िक्र करते हैं, तो हम दूरस्थ, प्रमुख और गौण कारणों के सम्बन्ध में विचार 
कर सकते है। हमें युद्ध का कारण हिटलर का वेयक्तिक मनोविज्ञान, उसकी असत्‌ 
प्रतिभा प्रतीत हो सकता है ; या वर्साई सन्धिपत्र में युद्ध के दोष-संबंधी अनुच्छेदों 
को लेकर जम॑नी का क्रोध, या जम॑ंनी के भूतपूर्व उपनिवेशों को वापस लौटाने से 
इन्कार करने पर जमंनी का क्रोध, या एक महान जाति का आहत अभिमान और 
स्वच्छुन्दतावाद युद्ध का कारण प्रतीत हो सकता है। यह भी युद्ध का कारण समभा 
जा सकता है कि लीग आफ नेशन्स का निःशस्त्रीकरण-सम्मेलन बीच में ही टूट 
गया; या यह कि औपनिवेशिक विस्तार के भीड़भाड़-भरे क्षेत्र में राष्टीय महत्त्वा- 
कांक्षाओ्रों में संघ चल रहा है, परन्तु इनमें से कोई भी एक कारण इतने बड़े प॑माने 
की विपत्ति के लिए ठीक-ठीक उत्तरदायी नहीं समभा जा सकता । इनमें से प्रत्येक 
काय है, परिणाम है, कारण नहीं । ग्राशा से भरे हुए संसार को जिस वस्तु ने नष्ट 
कर दिया है वह है एक मिथ्या विचारधारा और उसकी भ्रामक कल्पनाओओं, 
विश्वासों और मूल्यों का संसार पर प्रभुत्व ।* 
सभ्यता एक जीबन-पद्धति है, मानवीय आत्मा की एक हलचल । इसका तत्त्व 
किसी जाति की प्राणिशास्त्रीय एकता में या राजनीतिक और आधिक प्रबन्धों में 
नही है, अपितु उन मान्यताझ्रों (मूल्यों) में है, जो उन प्रबन्धों को रचती हैं और 
बनाए रखती हैं। वस्तुत: राजनीतिक और आ्राथिक रचना वह ढांचा है, जो लोगों 
द्वारा जीवन की उन कत्पनाओं और मूल्यों के प्रति ग्रावेशपूर्ण भक्ति और निष्ठा 
प्रकट करने के लिए खड़ा किया गया है, जिन्हें वे लोग स्वीकार करते हैं। प्रत्येक 
सम्यता किसी न किसी धर्म की अभिव्यक्ति होती है, क्योंकि धर्म परम मृल्यों में 
विश्वास का और उन मूल्यों को उपलब्ध करने के लिए जीवन की एक पद्धति का 
प्रतीक होता है। यदि हमे यह विश्वास न हो कि वे मूल्य, जो किसी सम्यता में 
निहित हैं, परम है, तो उस सम्यता के नियम निर्जीव ग्रक्षर बन जाएंगे और उसकी 
संस्थाएं नप्ट हो जाएंगी । धामिक विश्वास हमर्म किसी जीवन-पद्धति पर डटे रहने 
के लिए आवेश भरता है ; श्रौर यदि उस विश्वास का ह्रास होने लगता है, तो 
आज्ञापालन घटकर आ्रादतमात्र रह जाता है ; और धीमे-धीमे वह झ्रादत भी 
अपने-आ्राप समाप्त हो जाती है। उदाहरण के लिए नाज़ी और कम्युनिस्ट विश्वास 
भी लौकिक धर्म हैं। इनमें विचार या विश्वास में अधिकृत प्रणाली से मतभेद होना 
अपराध समभा जाता है। राज्य चर्च के समान बन गए हैं जिनके अपने पोप हैं 
और इन्क्वीज़ीशन (धर्म के विरोधियों को दंड देनेवाले न्यायालय ) हैं। जब हम इन 
सम्प्रदायों में दीक्षित होते हैं, तो हम उपासना के मन्त्र पढ़ते हैं। हम ग्रविश्वासियों 
..__ _. रेपेसल श्राफ टैक्स! का लेखक प्रश्न करता है, “तुम लोगों नें ये युद्ध और लघ- 
इयां कहां से आती दें ?” ओर उत्तर देता है, “तुम्हारे सदस्यों में युद्ध तुम्हारी वासनाओं के कारण 
द्वोते दैं ।” 
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को भांपते हैं और उन्हें पकड़कर फांसी के तख्ते के हवाले कर देते हैं। हम धामिक 
ऊर्जाओं और मनोभावों का उपयोग करते हैं। लौकिक विश्वासों में एक प्रेरक 
शक्ति, एक मनोवेज्ञानिक गत्वरता (गतिशीलता) दीख पड़ती है, जो उन लोगों 
की गतिविधियों में दिखाई नहीं पड़ती, जो उनका विरोध करने का प्रयत्न करते हैं। 
किसी भी सम्यता का स्वरूप इस बातपर आधारित होता है कि मनुष्य की प्रकृति 

और उसकी भवितव्यता के विषय में उसकी धारणाएं क्‍या हैं। क्या मनुष्य को 
प्राणिशास्त्रीय दुष्टि से सबसे अधिक चालाक पशु समभा जाना चाहिए ? क्‍या 
वह एक आशिक प्राणो है, जो संभरण और मांग के नियमों और वर्ग-संघषों द्वारा 
नियन्त्रित रहता है ? क्‍या वह राजनीतिक प्राणी है, जिसमें अ्रपरिष्कृत अत्यधिक 
राजनीतिकता सब प्रकार के ज्ञान-धर्म और बुद्धिमत्ता को परे हटाकर मानव-मन 
के केन्द्र पर छाई हुई है ? या उसमें कोई ऐसा झ्राध्यात्मिक तत्त्व भी है, जो सांसारिक 
और उपयोगी वस्तुओं की अपेक्षा शाश्वत और सत्य को ग्रधिक ऊंचा स्थान प्रदान 
करता है ? क्‍या मानव प्राणियों को प्राणिशास्त्र, राजनीति या अथशास्त्र की दृष्टि 
से समभना होगा, या हमें उनके पारिवारिक गौर सामाजिक जीवन, परम्परा और 
स्थान के प्रति प्रेम, धामिक आशागञ्रों और सान्‍्त्वनाओों के प्रति प्रेम को भी ध्यान में 
रखना होगा, जिनका इतिहास प्राचीन से प्राचीन सम्यताञ्ो की अपेक्षा भी अधिक 
पुराना है ? युद्ध का गम्भी रतर त्रर्थ यह है कि यह हमें मनृष्य की प्रकृति और उसकी 
सच्ची भलाई की उस श्रपूर्ण धारणा को हृदयंग़म करने में सहायता दे, जिसमें हम 
सब भी अपनी विचार-प्रणाली और अपनी जीवन-प्रणाली के रूप में सम्मिलित हैं । 
यदि हम एक-दूसरे के प्रति दयालु नहीं हैं और यदि पृथ्वी पर शान्ति रयापित 
करने के हमारे सब प्रयत्न असफल रहे हैं, तो उसका कारण यह हे कि मनुष्यों के 
मनों श्र हृदयों में दुष्टता, स्वार्थ और द्वप से भरी अनेक रुकावर्ट हैं, जिनकी 
हमारी जीवन-प्रणाली रोकथाम नहीं करती । यदि हम ग्राज जीवन द्वारा तिरस्कृत 
हैं, तो इसका कारण कोई दुष्ट भाग्य नहीं है। जीवन के भौतिक उपकरणों को पूर्ण 
कर लेने में हमारी सफलता के कारण हमारे मन में आत्मविश्वास और अभिमान 
की एक ऐसी मनोदशा उत्पन्न हो गई है, जिसके कारण हमने प्रकृति का ज्ञान-संचय 
झ्यौर मानवीकरण करने के बजाय उसका शोषण करना प्रारम्भ कर दिया है। हमारे 
सामाजिक जीवन ने हमें साधन तो दिए हैं, परन्तु लक्ष्य प्रदान नहीं किए । हमारी 
पीढ़ी के लोगों पर एक भयानक अन्धता छा गई है, जो शांति के दिनों में कठोर 
आ्राथिक नियमों के द्वारा और युद्ध के दिनों में आक्रमण और क्र्रता द्वारा मानवीय 
कष्टों से जुग्ना खेलते नहीं हिचकते । मानव से आत्मतत्त्व का बहिष्कार भौतिक 
तत्त्व की सर्वोच्चता का प्रमुख कारण है, जो ( भौतिक सर्वोच्चता ) आज हमारे 
लिए इतनी बोभल और कष्टदायक बन गई । भौतिक द्वारा मानवीय की परा- 

जय हमारी सम्यता की केन्द्रीय दुबंलता है। 

घ-१ 
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भगवरदगीता में लिखा है कि जब मनुष्य अपने-पश्रापको धरती पर देवता 
समभने लगते हैं श्रौर जब वे अपने मूल से भ्रपना सम्बन्ध-विच्छेद कर लेते हैं प्रौर 
वे इस प्रकार अज्ञान द्वारा पथश्रष्ट हो जाते हैं, तब उनमें एक शैतानी विकृति या 
अहंकार उठ खड़ा होता है, जो ज्ञान और शक्ति दोनों की दृष्टि से अपने-प्रापको 
सर्वोच्च घोषित करता है।' मनुष्य स्वायत्त हो गया है और उसने ग्राज्ञापालन 
झौर विनय को तिलांजलि दे दी है। वह ग्रपना स्वामी स्वयं बनना चाहता है श्रौर 
"देवताओं के समान' बनना चाहता है।' जीवन पर अधिकार करने और उसका 
नियंत्रण करने और ईश्वरहीन संस्कृति का निर्माण करने के प्रयास में वह परमात्मा 
के विरुद्ध विद्रोह करता है। आ्रात्मनिभरता को वह चरमसीमा तक ले जा रहा है। 
युद्ध उसके इस ध्मं-त्याग के, चारुता द्वारा श्रपरिष्कृत, प्रकृति के स्तुतिगान के परि- 
णाम हैं। ग्रधिनायकों ने अपने-प्रापको परमात्मा के स्थान पर ला रखा है। वे 
ईश्वर-विश्वास को समाप्त कर देना चाहते हैं, क्योंकि वे श्रपना कोई प्रतिद्वन्द्रा 
नहीं देखना चाहते । हिटलर एक अ्रदभत रचना था। वह हमारी सभ्यता की 
भविष्यसूचक श्रात्मा समका जा सकता है । जब हम मान्यताओं (मूल्यों) के 
सुनिश्चित अ्रध:पतन को देखते हैं, तो हमें (कग लियर' नाटक में ड्यूक ग्राफ ऐल- 
बेनी के साथ यह कह उठने का मन होता है, “यह समय का अभिशाप है कि पागल 
भ्रन्धों का नेतृत्व कर रहे हैं ।” क्योंकि हमारे नेताश्रों को सुदूर ऊंचाइयों से भ्राने 
वाला प्रकाश प्राप्त नहीं होता, अपितु वे केवल बुद्धि के पार्थिव प्रकाश को ही प्रति- 
फलित करते हैं, इसलिए उनका भी भण्ग्य ल्यूसीफर (शतान) का सा ही होगा 
और उन्हें बुद्धि के अभिमान के कारण विनाश के गते में गिरना होगा । 
किन्तु मनुष्य, भ्रभिमानी मनुष्य 

अपने तुच्छ और क्षुद्र अधिकार से भरा, 

जिसका उसे सबसे अधिक निश्चय है, 

उसीके विषय में सबसे अधिक अज्ज्ञानी; 

उसका भंगुर सार एक क्रद्ध वानर की भांति 

उच्च स्वर्ग के सम्मुख ऐसी विचित्र करतूृतें करता है 

कि देखकर देवदूतों को रोना आ जाए ! * 

वह समभाता है कि वह सब वस्तुओं का शिरोमणि है श्रौर उसे भौतिक और 

यान्त्रिक तथा मूर्त श्रौर दृश्य में भ्रन्धा विश्वास है। उद्योग श्लोर वाणिज्य के उद्देश्य 
मानवीय श्रावश्यकताओं की पूर्ति होने के बजाय सम्पत्ति और लाभ हो गए हैं। 


गा ााााााणणाण शा छा 


१. ईश्वरोपहं अ्रह भोगी सिद्धोह बलवान सुखी 
श््यज्ञानवेमोहिता: | १६-१४-१५ 

२. जेनेसिस ३.५ 

३. शेक्सपियर, मेजर फरर मेजर २.२ 
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सत्य, शिव और सुन्दरता का संसार परमाणुओ्रों के आकस्मिक संयोग से बना 
हुआ घोषित किया जाता है श्रोर बतलाया जाता है कि इसका अन्त भी हाइड्रोजन 
गैस के वैसे ही बादलों के रूप में होगा, ज॑से बादलों से यह बना था। बुद्धिवाद, 
जो प्राचीन धर्म-सिद्धान्तों को अक्षरश: सत्य स्वीकार न करने की सीमा तक बिल- 
कुल उचित था, इस विश्वव्यापी कल्पना में आकर समाप्त हुआ है कि परमात्मा 
की वास्तविकता को स्वीकार नहीं किया जा सकता मनुष्य अपनी अनन्त सत्ता- 
लोलुपता और पाशविक संकल्प के साथ दिब्य विशेषाधिकारों का छल से उपभोग 
कर रहा है और वह सावंजनिक मताधिकार, बड़े पैमाने पर उत्पादन गौर रोटरी 
क्लब की सेवाओं पर ग्राधारित एक नये संसार की रचना करने का प्रयत्न कर रहा 
है और इसके लिए वह वीच-बीच में श्रधिकृत रूप से उस परमात्मा की भी स्तुति 
करता जाता है, जिसके विषय में उसे पूरी तरह निश्चय नहीं है। निर्मल धर्म- 
निरपेक्षता या मनुष्य और राज्य की पूजा, जिसमें धामिक भावना का हल्का-सा 
पुट दे दिया गया है, आधुनिक युग का धर्म है। जिन सिद्धान्तों में इस बात पर 
आग्रह किया गया है कि मनुष्य को केवल रोटी से ही जीवित रहना चाहिए, वे 
आंध्यात्मिक जगत्‌ के साथ मनुष्य के सम्बन्धों का विच्छेद कर रहे हैं तथा वर्ग 
और जाति, राज्य और राष्ट्‌ के लोकिक समुदायों के साथ उसका पूर्णतया एकी- 
करण कर रहे हैं। उसे अपने चिरपोषित स्वप्नों और शझ्राधिविद्यक चित्तनों से दूर 
हटाया जा रहा है और पूरी तरह धरमंनिरपेक्ष बनाया जा रहा है । जो लोग भौतिक- 
वाद का आधिविद्यक विश्वास के रूप में खंडन भी करते हैं श्ौर धामिक होने का 
दावा करते हैं, वे भी जीवन के प्रति भौतिकवादी रुख को अपनाते हैं | वे वास्त- 
विक मान्यताएं (मूल्य ), जिन्हें लेकर हम जी रहे हैं, चाहे हम ऊपर से कुछ भी 
क्यों न कहें, वे ही हैं, जो हमारे शत्रुश्रों की हैं; भर वे हैं, सत्ता की तीत्र लालसा, 
करता का ग्रानन्द और प्रभुत्व का ग्रभिमान । सारा संसार उस वेदना के चीत्कार 
से भरा हुआ्ना है, जो युगों को व्याप्त करके न्याय के लिए पुकार रही है। 
यदि ग्नेक ग्रतृप्त कामनाएं न हों, जिनमें से सबकी सब भौतिक स्तर की नहीं 
हैं, तो धर्म अ्रफीममिश्रत नि:संज्ञ करनेवाली ओषधि का काम नहीं कर सकता । 
अच्छा भोजन, नरम गह और बढ़िया कपड़े ही हमें सनन्‍्तुष्ट करने के लिए काफी 
नहीं हैं । दुःख श्रौर अ्रसन्‍्तोष केवल गरीबी के कारण ही पैदा नहीं होते । मनुष्य 
एक विचित्र प्राणी है जो दूसरे पशुग्नों से मूलत: भिन्न है। उसकी दृष्टि का क्षितिज 
बहुत दूर तक है ; उसमें अ्रजेय ग्राशाएं,म जनशी ल ऊर्जाएं श्र आ्राध्यात्मिक शक्तियां 
हैं। यदि इन सबका विकास न होने पाए और वे अत्प्त रहें, तो सम्पत्ति से प्राप्त 
हो सकनेवाली सब सुख-सुविधाओं के होते हुए भी उसे यह अनुभव होता रहेगा 
कि जीवनजीने योग्य नहीं है। महान मानववादी लेखकों ने, शा और दैल्‍ल्स, आर्नेल्ड 
बेनट और गाल्सवर्दी ने, जो ग्ररुणोदय के ग्रग्रदूत समभे जाते हैं, आधुनिक जीवन 
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की दुबंलताओं, अ्रसंगतियों ग्नौर निबंलताग्रों का ग्रनाव रण किया है। परन्तु उन्होंने 
और अ्रधिक गहरी धाराओं की उपेक्षा कर दी है श्नौर कहीं-कहीं उनका गलत निरू- 
पण कर दिया है। चाहे जो भी हो, उन गम्भी रतर धा राप्रों के स्थान पर उन्होंने कोई 
नई वस्तु नहीं दी | परम्परा, नेतिकता और धर्म के हटा देने से रिक्त हुए स्थान में 
कुछ लोगों ने जाति और सत्ता की अस्पष्ट भावनाओं को रखने का प्रयास किया 
है। श्राधुनिक मनुष्य का मन रूसो के 'सोशल कन्ट्रेक्ट ( सामाजिक युगवन्ध ), 
माक्स के 'कंपिटल' (पूंजी), डाबिन के आ्रान दी ओरिजिन आफ स्पीसीज' 
(जातियों के मूल के विषय में) और स्पेगलर के (दि डिक्लाइन आफ दी वेस्ट 
(पश्चिम का पतन) द्वारा ढला है। हमारे जीवन की बाहरी अबव्यवस्था और गड़- 
बड़ी हमारे हृदय और मन की अस्तव्यस्तता को प्रतिफलित करती है। प्लेटो 
कहता है, “सविधान तो उन मान्यताओं (मूल्यों) के बाह्य जगत में प्रतिफलन- 
मात्र होते है, जो मनृप्य के मन में विद्यमान होती है। * जिन आदर्शों को हम 
पसन्द करते है और जिन मान्यताओं को हम अपनाते है, उन्हे, हम सामाजिक ग्रभि- 
व्यक्ति प्रदान कर सके, इसके लिए आवश्यक है कि पहले उनमें परिवर्तत किया 
जाए। हम भविष्य को सुरक्षित करने में केवल उसी सीमा तक सहायता दे सकते 
है, जिस सीमा तक हम अपने-प्रापको बदलते है। हमारे युग में जो वस्तु लुप्त हो 
गई है, वह आत्मा है; शरीर में कोई विकार नही है । हम आत्मा के रोग से पीडित 
है। हमें शाश्वत में अपने मूल को खोजना होगा और अनुभवातीत सत्य में फिर 
विश्वास जमाना होगा, जिसके द्वारा जीवन व्यवस्थित हो जाएगा, विसंवादी तत्त्व 
अनुशासन में भ्रा जाएंगे और जीवन में एकता भ्रा जाएगी और उसका कुछ लक्ष्य 
बन जाएगा । यदि ऐसा न हुआ तो, जब बाढ़ आएगी और जब तूफान उठेगा और 
उसकी चोट हमारे मकान पर पड़ेगी, तो वह ढह जाएगा।' 


हन्द्रात्मक भोतिकवाद 


परन्तु क्या भौतिकवादी का हमसे यह कहना उचित नहीं है कि हम ग्रनुभव - 
गम्य तथ्यों पर और इस ससार की सुनिदिष्ट वास्तविकता्नों पर अपने पक्ष को 


१. तुलना कीजिए, “ओ मनुष्य, बराई के करनेवाले को श्रौर मत ढूंढ । तू स्वयं बह है । 
तू जो कुछ बुरा? करता है, या जो कद्ध बुरा? तू सहता है, उसके सिवाय और कोई बुराई संसार 
में नही है और इन दोनों का कारण तू ही हे ।!?--रूसो 

२. तलना कीजिए, “जब से महासागरों पर मनुष्य का आधिपत्य हुआ दै, तब से उनके 
किनारे तीन उल्लेखनोय राज्य स्थापित हुए, जो श्रन्य राज्यों की भ्रपेत्षा बहुत बड़े थे, टायर, 
वेनिस भौर ३ ग्लेंड । इन महान शक्तियों में से पहली की तो अ्रब केवल स्मृति ही रोष रह गई है । 
दूसरी इस समय विनाश की दशा में है; ओर तीसरी, जिसे उनकी मदांनता उत्तराधिकार में मित्री 
है, यदि उनके उदाहरण को भल बैठी तो सम्भव है कि और भ्रथिक भ्रभिमानपूर्ण महत्त्व को प्राप्त 
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प्राधारित करें ? एकमात्र वस्तु, जिसके सम्बन्ध में हम किसी सीमा तक सुनिश्चित 
हो सकते हैं, यह संसार है। धर्म का दूसरा संसार ग्रर्थात्‌ परलोक सम्भवतः मन 
की एक कल्पना-मात्र है ; और यदि परलोक का अस्तित्व हो भी, तो भी उसके 
विषय में कुछ भी जाना नहीं जा सकता । सब देशों में आरादश्शवादी विचारकों के 
लिए माक्‍क्संवाद का आकषंण बहुत प्रबल रहा है। हममें से प्रनेक लोग, जो भारत 
में विद्यमान दशाओं से ग्रसन्तुष्ट हैं, सोवियत धारणा की ग्रोर आक्ृष्ट होते हैं, 
जिसमें वर्गहीन समाज की प्रशंसा की गई है, जिसमें किसानों की जनसंख्या के लिए 
उद्योगवाद की विचारधारा का प्रतिपादन किया गया है और जिसमें कामगर के 
महत्त्व का बढ़ा-चढ़ाकर वर्णन करने के लिए जनसमूह-मनो विज्ञान की भ्रद्भुत 
तकनीक का उपयोग किया गया है। सोवियत रूस ने, जो पृथ्वी पर स्वर्ग का 
निकटतम रूप है, अपने लक्ष्य के प्रति भ्रर्थात्‌ संसार के प्रत्येक भाग में एक नये ढंग 
के राज्य की स्थापना के प्रति सचेत रहते हुए विद्यमान व्यवस्था के प्रति भ्रपनी 
प्रवज्ञा लक्ष्य की इतनी आवेशपूर्ण दढ़ता भ्रौर उपायों की विभिन्‍नता के साथ प्रस्तुत 
की कि लोगों को यह भ्रम हो गया कि उसके अस्तित्व का उद्देश्य केवल विध्वंस- 
कारी प्रचार ही है। इस चुनौती के कारण उतनी ही उच्च झौर तुमुल प्रतिक्रिया 
भी हुई, जिसके फलस्वरूप तथ्यों को जान पाना ही कठिन हो गया । इससे पहले 
कोई भी सामाजिक वाद-विवाद इससे भ्रधिक शो रगुल और कोलाहलपूर्ण सिद्धान्त- 
बाद के साथ नहीं किया गया था । फिर भी उसके कठोर से कठोर ग्रालोचक भी 
इस बात से इन्कार नहीं कर सकते कि सोवियत रूस एक महान परीक्षण है, जो 
ग्रमेरिकी श्र फ्रांसीसी क्रान्तियों की गपेक्षा कहीं श्रधिक महत्त्वपूर्ण है। यह पृथ्वी 
के स्थल भाग के छठ हिस्से पर बसी हुई लगभग २० करोड़ जनता के सम्पूर्ण 
समाज की राजनीतिक, श्राथिक और सामाजिक रचना को कुछ सामाजिक विचा- 
रकों द्वारा प्रतिपादित समाज के सिद्धान्तों के ग्रनुसार नये रूप में ढालने का प्रयत्न 
है। दो दशाब्दयों में वहां से जमींदार श्र पंजीपति लुप्त हो गए हैं भर व्यक्ति- 
गत नवा रम्भ (उद्यम) केवल किसानों श्रौर का रीगरों के छोटे पैमाने के कार्यो तक 
ही सीमित रह गया है। 

संसार के लिए साम्यवाद की पुकार में धर्म का आवेश है। साम्यवाद विद्य- 
मान बुराइयों को चुनौती देता है, कारंवाई के लिए एक स्पष्ट और सुनिश्चित 
कार्य क्रम प्रस्तुत करता है और भ्राथिक तथा सामाजिक दशाझ्रों का एक वैज्ञानिक 
विश्लेषण प्रस्तुत करने का दावा करता है । गरीबों और पीड़ितों के लिए इसकी 
बिन्ता, सम्पत्ति श्रौर उन्नति के अवसरों के और ग्रधिक उचित वितरण के लिए 
इसकी मांग, और जातीय समानता पर इसके आग्रह के द्वारा यह हमें एक ऐसा 
सामाजिक सन्देश देता है, जिससे सव ग्रादर्शवादी सहमत हैं । परन्तु इसके सामा- 
जिक कायंक्रम से सहानुभूति होने का यह ग्रर्थ नहीं है कि हम जीवन के मावर्स- 
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वादी दर्शन को, चरम वास्तविकता की उसकी नास्तिक धारणा को, और मनुष्य 
के सम्बन्ध में उसके प्रकृतिवादी दृष्टिकोण को, और व्यक्तित्व की पवित्रता के प्रति 
उसकी अवज्ञा को भी स्वीकार करते हैं। सामाजिक क्रान्ति के प्रभावी उपकरण 
के रूप में माक्संवाद से सहानुभूति रखना एक बात है और उसकी ग्राधिविद्यक 
पृष्ठभूमि को स्वीकार करना दूसरी बात । 

माक्संवाद उसके अ्रनालोचक (श्रन्ध) समर्थकों और कट्टर विरोधियों, दोनों 
के लिए ही एक धमं-सा वन गया है। माक्संवाद का महत्त्वपूर्ण दावा यह है कि यह 
वेज्ञानिक है। यह इलहाम के रूप में प्रकट हुआ सिद्धान्त नहीं है, श्रपितु तथ्यों का 
वस्तुरूपात्मक अ्रध्ययन है। कई शताब्दी पहले विज्ञान विद्वत्तावाद से भ्रलग हो 
गया था। विद्वत्तावादी लोग अपनी बात को सत्य सिद्ध करने के लिए स्फुरणा- 
प्राप्त और इसीलिए भ्रमातीत समभे जानेवाले लोगों की पुस्तकों से उद्धरण 
दिया करते थे । जब माकक्‍स ने कहा कि मैं माक्संवादी नहीं हूं, तो उसका अर्थ यह्‌ 
था कि मैं किसी भी सिद्धान्त को अन्तिम और पूर्ण भर सुदृढ़ रूप से स्वीकार करने 
की शपथ नहीं ले चुका हूं। “माक्संवाद केवल अस्थायी सत्य को प्रस्तुत करता 
है ।” रोज़ा लक्सम्बगं ने गहरी अन्तद्‌ ष्टि के साथ लिखा, “यह झ्ामूलचूल तर्क- 
प्रधान है और इसके विनाश के बीज इसीमें विद्यमान हैं।” किन्तु दुर्भाग्य से 
माक्‍्संवादियों ने सब सिद्धान्तवादी प्रणालियों की भांति उसंको न माननेवालों को 
द्रोही ठहराने की तकनीक को अपनाया । फासिस्ट की दृष्टि में कम्युनिस्ट नीच 
काफिर और कम्युनिस्ट की दृष्टि'में पूंजीपति शैतान का भाई है। हम सब स्वयं 
देवदूत हैं और हमारे विरोधी शेतान हैं। यदि आप सच्चे धर्म को नहीं मानते, तो 
आपकी निष्ठा और श्राज्ञापालन, आपका साहस और ईमानदारी, आपकी भक्ति 
झ्ौर उच्च हृदयता, सब पाप हैं । हम तो पार हो गए हैं, और ग्राप बीच धार में 
ड्ब रहे हैं । संदेह करना या प्रश्न करना अपराध है, जिसका दंड उत्पीडन-शि विरों 
की यन्त्रणाओं द्वारा दिया जाना चाहिए । 

हमें माक्संवाद को धर्म मानने की आवश्यकता नहीं है, भ्रपितु हमें इसे मन की 
शिष्टता और आत्मा की विनय के साथ देखना चाहिए, जो कि विज्ञान के विद्यार्थी 
की विशेषताएं हैं। माक्संवाद का सामाजिक कार्यक्रम मानव-जाति की वास्तविक 
ग्रावश्यकताओं और श्राधुनिक तकनीकी साधनों द्वारा उत्पादन की झ्रावश्यकताग्रों 
के अधिक उपयुक्त है। समाजवाद की मांग एक नतिक मांग है, परन्तु इसे वैज्ञानिक 
आवश्यकता का रूप देने के लिए यह युक्ति दी जाती है कि द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद 
की घारणा से ऐतिहासिक प्रक्रिया की भ्रपेक्षाकृत ग्रधिक सन्‍्तोषजनक व्याख्या हो 
जाती है। माक्संवादी विचारधारा के मुख्य तत्त्व मूल्य का सिद्धान्त, जिसमें उन 
पद्धतियों का वर्णन किया गया है, जिनके द्वारा पूंजीपति कामगरों का शोषण करते 
हैं, इन्द्ात्मक भौतिकवाद की धारणा, इतिहास की आशिक दृष्टि से व्याख्या, 
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प्रगति का वर्ग-सिद्धान्त और क।|मगरों की सत्ता प्राप्त करने के लिए उपाय के रूप 
में क्रान्ति की वकालत हैं । 

श्रमिक-वर्ग की दृष्टि में पंजीपति का लाभ अति रिक्त मूल्य (सरप्लस वेल्यू ) 
होता है, जिसे कामगर उत्पन्न क्रते है और जिसे मध्यमवर्ग (बूर्जआ) चरा लेता 
है। परन्तु पूंजीपतियों का विश्वास है कि लाभ तो उद्यम और संगठन की योग्यता 
का वध पुरस्कार-मात्र है। मार्क्सवाद के मूल्य के सिद्धान्त के विषय में, जो आलो- 
चना की कसोटी पर खरा नहीं उतरा है, कुछ कहने का मैं अपने-ग्रापको अधिका री 
नहीं मानता। परन्तु जिन लोगों को माक्‍्संवादी दर्शन से बहुत अ्रधिक सहानुभति 
है, उनका भी यह विचार है कि “यह तथ्यों से विसंगत है और आत्मसंगत नहीं 
है।! 

माकस ने हेगल की द्वन्द्वात्मक पद्धति को अपनाया है और उसने ब्रह्माण्ड के 
विकास को इस रूप में देखा है कि यह भौतिक तत्त्व का इ न्द्वात्मक शैली पर प्रस्फु- 
टन मात्र है। उसकी अधिविद्या ( मंटाफीजिक्स ) भौतिकवादी है और उसकी पद्धति 
दन्द्वात्मक है। मार्क्स अपने झ्रािधिविद्यक भौतिकवाद के लिए कोई प्रमाण प्रस्तुत 
नहीं करता । वह इतिहास की भौतिकवादी धारणा या सामाजिक तत्त्व की ग्राथिक 
कारणता की चर्चा करता है श्रौर उसका विचार है कि वे आाधिविद्यक भौतिकवाद 
के परिणाम हैं ; परन्तु ये दोनों परस्पर बिलकुल असम्बद्द हैं ।* 

श्रपने 'फ्यूप्ररदाख पर ग्यारह निबन्ध'' में माक्स ने यह युक्त प्रस्तुत की है 
कि “पहले के सबे भौतिकवादों में--जिनमें फ्यूम्ररबाख का भौतिकवाद भी सम्मि- 
लित है--मुख्य त्रुटि यह है कि विषय (गंगनस्टैण्ड), वास्तविकता, ग्रनुभवगम्यता 
का निरूपण केवल विषय (ग्रौब्जेक्ट ) के रूप के ग्रन्तगंत या रूपचिन्तन (ऐनशाउंग ) 
के प्रंतर्गत किया गया है, परन्तु मानवीय अनुभूतिशील गतिविधि या व्यवहार के 
रूप में नहीं, कर्ताश्नित (सब्जैक्टिव ) रूप में नहीं।” इससे यह निष्कर्ष निकला कि 
प्रादशवाद ने सक्रिय पक्ष को भौतिकवाद के विरोध में विकसित किया दूसरे शब्दों 
में, भौतिकवाद के ग्रन्य प्रकारों में भौतिक तत्त्त की धारणा अनुभूति की धारणा 
के साथ जुड़ी हुई थी" भौतिक तत्त्व को अनुभूति का कारण और साथ ही साथ 
प्रनुभूति का विषय भी माना नाता था ; प्लौर अनुभूति एक निष्क्रिय वस्तु थी, 
जिसके द्वारा मन बाह्य जगत्‌ के प्रभावों को ग्रहण करता था। प्रभावों का निष्क्रिय 

१. हैरल्ड जे० लास्की, काले माक्से! (१६३४); पृष्ठ २७ 

२. तुलना कीजिए, “उसका श्रार्थिक विकास का सम्पूर्ण सिद्धान्त पूरी तरह उसी दशा में 
सत्य हो सकता दै, जबकि उस्तकी अ्रधिविद्या मिथ्या हो; और यदि उसकी श्रधिविद्या सत्य है, तो वह 
सिद्धान्त मिथ्या हे। और यदि उसपर हेगल का प्रभाव न होता, तो उसे यह बात कभी सूक भी 


न सकती थी कि कोई इतनी विशुद्ध अनुभवजन्य वस्तु भ्रव्यक्त अधिविया पर निर्भर हो सकती है ।? 
फ्रीडम एण्ड आगनाइजेशन! (१६३४), पृष्ठ २२० --बह्रैंरड रसल 
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ग्रहण ज॑ंसी कोई वस्तु है ही नहीं। भौतिक तत्त्व मन की गतिविधि को जागरित 
करता है और भौतिक तत्त्व, जिस रूप में हम उसको समभते हैं, मानवीय उपज 
है। प्रारम्भिक से प्रारम्भिक ज्ञान में भी मन सक्रिय रहता है । हम झ्ासपास की 
परिस्थितियों को दर्पण की भांति केवल प्रतिविम्बित नहीं कर रहे होते, अपित्‌ 
उन्हें परिवर्तित भी कर रहे होते हैं। किसी वस्तु को जाभना उसका प्रभाव ग्रहण 
करना भर नहीं है, अ्रपितु उसके ऊपर सफलता पूर्वक क्रिया करने में समर्थ होना है । 
सब प्रकार के सत्य की परख क्रियात्मक है। क्योंकि जब हम किसी वस्तु पर क्रिया 
करते हैं, तो हम उसे परिवर्तित कर देते हैं, इसलिए सत्य में स्थितिशीलता बिल- 
कुल नही है। वह निरन्तर परिवर्तित और विकसित होता रहता है। जिसे आज- 
कल सत्य का परिणामवादी स्वरूप कहा जाता है, मास उसीको स्वीकार करता 
है। वह ज्ञान को वस्तुओं के ऊपर की जा रही क्रिया मानता है। यह काय॑ है, 
जिसकी व्याख्या भौतिक शक्तियों के नियंत्रण और रूपान्तरण के रूप में की गई 
है। परन्तु ज्ञान अपने-आपमें एक बहुमूल्य वस्तु है। मनुष्य भौतिक तत्त्व का ज्ञान 
प्राप्त करना चाहता है, और उसपर केवल फ्र्भृत्व स्थापित करना नहीं चाहता। 
ज्ञान का उद्देश्य अपने-आपमें श्रन्तिम है। एक सुनिश्चित और पूर्ण प्रकार का ज्ञान 
ऐसा होता है, जिससे हमारे ज्ञानात्मक पक्ष की गंभीर से गंभीर महत्त्वाकांक्षाएं 
पूर्ण हो जाती हैं । 

मावर्स अपने भौतिकवाद को द्रन्द्वाम्मक कहता है, क्योंकि उसमें प्रगतिशील 
परिवतंन का सारभत सिद्धान्त विद्यमान है। इसे भोतिकवादी कहा गया है, इस- 
लिए नहीं कि यह मन के ग्रस्तित्व को भौतिक तत्त्व के एक व्युत्पन्न गण के रूप में 
मानने के सिवाय, अ्रस्वीकार करता है या मन के ऊपर भौतिक तत्त्व की सर्वो- 
च्चता पर ज़ोर देता है, बल्कि इसलिए कि यह मानता है कि विचार वस्तुओ्रों पर 
क्रिया करके, उनके रूप और वक्त में परिवर्तन करके इतिहास पर प्र भाव डालते 
हैं। वे भौतिक वस्तुएं, जिन्हें मावर्स सामाजिक परिवतेन का मुख्य निर्णायक 
बताता है, प्रकृति का कच्चा माल नहीं हैं, म्रपितु मानवीय उपजें हैं, जिनपर 
मानसिक गतिविधि की छाप पड़ी हुई है। वे केवल प्राकृतिक वस्तुएं नहीं हैं, 
अपितु वे वस्तुएं हैं जो मानव-मन की शक्ति से अनुप्राणित हैं। वे केवज्न कोयला, 
पानी या बिजली नहीं हैं, अपितु हमारा उन तरीकों का ज्ञान है, जिनके द्वारा 
मानवीय लक्ष्यों को पूरा करने के लिए इन प्राकृतिक शक्तियों का उपयोग किया 
जा सकता है। जब यह कहा जाता है कि उत्पादनशील प्राकृतिक शक्तियों के 
विकास द्वारा इतिहास की गति का निर्धारण होता है, तब हमें यह ज्ञात रहना 
चाहिए कि उत्पादनशील शक्तियों के अन्तर्गत न केवल भूमि की उवंरता, धातुझ्रों 
के गुण, सूर्य की ऊष्मा, भाप की शक्ति झर बिजली-जसी प्राकृतिक शक्तियां हैं, 
प्रपितु मानव-मन की शक्ति भी है। माक्स को विवश होकर मनुष्य की बुद्धि को 
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उत्पादनशील शक्तियों से श्रलंग रखना पडा है, क्योंकि उसने इसे विचारधारात्मक 
ऊपरी ढांचे के अन्त गंत रखा है, जो एक परिणाम है, एक गौण तत्त्व । और यद्यपि 
उत्पादक शक्तियां पृथ्वी पर अनेक शताब्दियो से विद्यमान थी, पर झ्राथिक उत्पादन 
के लिए वे तभी उपलब्ध हो पाई, जब मन॒ष्य की बुद्धि ने उन्हे खोज निकाला 
और उन्हें उत्पादन के प्रयोजन के भ्रनुकुल ढाल लिया । इस समय भी ऐसी श्रनेक 
प्रकृति की शक्तियां हो सकती हैं, जिनकी अ्रभी खोज नहीं है, जिनका पता 
चलना भप्रभी शेष है और जिनका प्रयोग ऐसे कार्यों के लिए किया जा सकेगा, 
जिनका हमें ग्रभी गुमान भी नही है। ग्रौजार बनाने, पशु पालने और कृषि प्रारम्भ 
करने से लेकर भाप और बिजली के उपयोग तक, उत्पादनशील शक्तियों की खोज 
श्रौर उपयोग सबके सब मानवीय मन, कल्पना और उद्देश्य के ही कार्य है। उत्पादन- 
शील शक्तियां स्वयमेव विकसित नही हो जाती । यद्यपि मार्क्स जहा-तहां भौतिक 
को उत्पादनशील शक्तियां, प्र मानसिक को भौतिक के ऊपरी ढाचे का प्रति बिम्ब- 
मात्र, आथिक हलचल द्वारा फेकी जा रही छाया-मात्र, मानता है, फिर भी उसका 
मुख्य इरादा इन दोनों को ही उत्पादनशील शक्तियो की प्रकृति मे समाती हुई मानने 
का है। उदाहरण के लिए, औजारों का निर्माण मानव-जाति के बौद्धिक जीवन 
का एक अंग है। 

माक्स अपने सिद्धान्त को 'भौतिकवादी' इसलिए कहता है, जिससे हेगल के 
ग्रादशंवाद से उसका वैषम्य स्पष्ट हो सके ; आदशंवाद की दृष्टि मे यह घटनाओं 
का जगत विशुद्ध (विचार के जगत की छाया-मात्र है। हेगल के विरोध मे मार्क्स 
का यह मत है कि मन और प्रकृति सकारात्मक (पौजिटिव) तत्त्व है, विचार” के 
सारहीन प्रतिबिम्ब-भर नहीं। इसके भ्रतिरिक्त, हेगल की दृष्टि मे, परिवर्तन 
केवल रूप का भ्रम है, जबकि मारक्म के लिए परिवतंन ही वास्तविकता का सार 
है। जिन वस्तुत्नों को हम देखते, छूते और अनुभव करते है, वे वास्तविक हैं 
और वे निरन्तर परिवर्तित हो रही है; और ये परिवर्तन उनके ग्रान्तरिक 
अंग हैं, उनपर 'परम सत्ता' (ऐब्सोल्यूट) द्वारा थोपे गए नही है। मार्क्स अनु- 
भवसिद्ध मन और वस्तुओ्नों की वास्तविकता मे विश्वास करता है, जो हेगल 
के यहां 'परम सत्ता' मे डबी हुई है। फ्यूम्ररबाख पर झपनी तीसरी टिप्पणी 
में वह अभ्रपरिष्कृत भौतिकवादी दृष्टिकोण का खण्डन करता है, “भौतिकवादी 
यह सिद्धान्त, कि मनुष्य परिस्थितियो और शिक्षा की उपज है, और यह कि इस- 
लिए बदले हुए मनुष्य अ्रन्य बदली हुई परिस्थितियों और बदली हुई शिक्षा की उपज 
हैं, इस वात को भूल जाता है कि परिस्थितियों को मनृष्य बदलते है और इस बात 
को कि स्वय शिक्षक को भी शिक्षित किया जाना होता है।” मार्क्स के अनुसार 


सामाजिक परिवतंन प्रकृति, समाज और मानवीय बुद्धि की पारस्परिक क्रिया 
द्वारा होता है। 
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माक्स के कथनानुसार भौतिक तत्त्व (मेटर) ब्रह्माण्डीय वास्तविकता का 
सार है। पर हमें इस नाम से भ्रम में न पड़ना चाहिए। दास्तविकता का अन्तिम 
मूल तत्त्व ठोस, श्रचल और अचेतन भौतिक तत्त्व नहीं है। वह तो आत्मा का ही सार 
है, जो स्वतः सक्रिय गति है। भौतिक तत्त्व को स्वतः गतिशील, स्वत:ःस्पन्दनशील 
और स्वत:प्रवरतित बताना उसमें उन गुणों का आरोप करना है, जो भौतिक नहीं 
हैं, ग्रपितु सजीव और श्रात्मिक हैं। द्वन्द्वात्मक भौतिकवादी की दृष्टि में भौतिक तत्त्व 
मन का विलोम नहीं है। उसमें न केवल मन की गर्भित शक्तियां और सम्भावित 
आराशाएं हैं, ग्रपितु उसका स्वरूप भी मन का सा ही है। यह भौतिक तत्त्व के श्रस्तित्व 
का ही एक अंग है कि वह गति करता है । इन्दात्मक विकास उसकी सारभूत और 
ग्रावश्यक अभिव्यक्ति है। यदि वस्तुत्र: कोई अन्तवर्ती ग्रादर्श है, भौतिक तत्त्व में 
जीवन श्रौर मन को उत्पन्न करने की श्रन्त:प्रेरणा है, तो प्रारम्भिक मूल तत्त्व केवल 
भौतिक तत्त्व, जिस रूप में कि साधारणतया उसे समा जाता है, नहीं है। 

माक्‍्स की रुचि हमारे सम्मुख विश्व-ब्रह्माण्ड का सिद्धान्त प्रस्तुत करने की 
श्रोर उतनी नहीं है, जितनी कि ऐतिहासिक प्रक्रिया को समभने के लिए हमें एक 
संकेत-सूत्र प्रदान करने की ओर है। परमाणु के विश्लेषण श्रौर ग्रहों की उत्पत्ति 
की ओर उसका ध्यान नहीं है। उसका सम्बन्ध ऐतिहासिक घटनाओं से है ; और 
इतिहास इस दृष्टि से प्राकृतिक प्रक्रियाओ्रों से भिन्न है कि यह किन्‍्हीं लक्ष्यों की 
प्राप्ति में तत्पर मनुष्यों की गतिविधि है। प्रकृति में हमारा वास्ता अचेतन श्रन्धी 
प्राकृतिक शक्तियों की पारस्परिक क्रिया से पडता है। प्राकृतिक घटनाएं चेतना- 
पूर्वक संकल्पित काये नहीं हैं। मानवीय बर्ताव में हम इच्छा से विचार करते हैं 
और संकल्प से कार्य करते हैं श्रौर फिर भी परिणाम सदा वे नहीं होते, जिनका कि 
हमारा इरादा था ।देनिक जीवन में जो विरोधी शक्तियां मनुष्यों को प्रेरित करती 
हैं, उनके परिणामस्वरूप ऐसी स्थितियां उत्पन्न हो जाती हैं, जो हमारी चाही हुई 
स्थितियों से भिन्न होती हैं। ऐतिहासिक कार्य देवयोग के परिणाम नहीं होते। 
हम यह नहीं कह सकते कि कोई बात किसी भी समय हो सकती थी । भले ही हम 
पहले की सब परिस्थितियों न जानते हों, पर हम यह मानते हैं कि सब कार्यों के 
कारण होते हैं, और मानव-मन के आदर्श भी उन कारणों में हैं। जो शक्तियां इति- 
हास की प्रक्रिया का निर्धारण करती हैं, वे विशुद्ध रूप से भौगोलिक या प्राणि- 
शास्त्रीय नहीं हैं। जलवायु, स्थानवृत्त (टौपोग्राफी ), मिट्टी और जाति उन उपा- 
दानों में से हैं, जो ऐतिहासिक परिवतंनों को सीमित करते हैं, किन्तु वे उनका 
निर्धारण नहीं करते। मानव-समाज किन्‍हीं भ्रन्य सिद्धान्तों के अनुसार बदलता है। 

यदि हम कहें कि वास्तविक ही बुद्धिसंगत है तो हमें केवल इतना करना शेष 
रह जाता है कि जो कुछ जेसा है, उसे वसा ही बनाए रखें। उस दक्ा में हमारा 
रुख रूढ़िवादी होगा। यदि, दूसरी ओर, हम यह मानें कि बुद्धिसंगत ही वास्तविक 
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है, तो हमारा प्रयत्न यह होगा कि विद्यमान व्यवस्था में बुद्धिसंगतता का अंश और 
जोड़ा जाए, और तब हमारा रुख सुधार या क्रान्ति का होगा। मार्क्स ने इनमें से 
दूसरे दृष्टिकोण को ग्रपनाया है। इसमें संसार को और मानवीय स्वतन्त्रता की 
वास्तविकता को बदल डालने की आवश्यकता मान ली गई है। यदि हमारे कार्यों 
का निर्धारण हमारे ग्रतिरिक्त अन्य किसी वस्तु द्वारा होता है, तो वे हमारे कार्य 
नहीं हैं। 

हेगल के यहां द्वन्द्द तक॑ का ही एक अ्रंग है। (विचार' का विकास विरोधों की 
भ्रनवरत गति द्वारा पूर्ण होता है। प्रत्येक विचार में सत्य का एक पहलू विद्यमान 
रहता है भ्रौर वह हमें अपने प्रतिपक्षी विचार की श्रोर ले जाता है, और वह प्रति- 
पक्षी विचार भी आरांशिक सत्य ही होता है। इन दोनों के विरोध में से एक नया 
झोौर उच्चतर विचार उठ खड़ा होता है। वह फिर अपने प्रतिपक्षी विचार को और 
उसके साथ विरोध को उत्पन्न करता है। यह पक्ष (थीसिस), प्रतिपक्षता (ऐटि- 
थीसिस ), भौर संश्लेषण (सींथरैसिस) की प्रक्रिया तब तक चलती रहती है, जब 
तक कि वह लक्ष्य, जो पूर्ण सत्य है, भौर सत्य के अतिरिक्त कुछ नहीं है, प्राप्त नहीं 
हो जाता । हम 'प्रस्तित्व' के विचार से प्रारम्भ करते हैं ; उसके बाद स्वभावत: 
अनस्तित्व' का विचार आता है। इन दोनों परस्पर विरोधी विचारों के संघर्ष में 
से एक नया और उच्चतर विचार उत्पन्न होता है, जिसमें यह विरोध समाप्त हो 
जाता है। 'अस्तित्व' और 'अनस्तित्व” का विरोध 'हो जाने' के विचार में समाप्त 
हो जाता है। यह नया विचार हमें एक नये प्रतिपक्ष तक ले जाता है और उसके 
बाद वह प्रतिपक्ष हमें एक नये और उच्चतर विचार तक ले जाता है, जिसमें पक्ष 
ग्रौर प्रतिपक्ष दोनों का समन्वय हो जाता है। यह प्रक्रिया तव तक चलती रहती 
है, जब तक कि हम 'परम विचार' (ऐब्सोल्यूट ्राइडिया ) तक नहीं पहुंच जाते । 
हेगल के अनुसार यही “विचार का आत्मविकास' है। श्रपनी इसी पद्धति का प्रयोग 
करते हुए हेगल बहुत ही तकंपूर्ण ढंग से सारे दशन, इतिहास और प्राकृतिक विज्ञान 
तक को पुष्ट करता है। हेगल की दृष्टि में, इतिहास मन का अनवरत आत्म-पनु- 
भव या आत्म-स्थलीक रण (सूक्ष्म रूप से स्थल रूप में झ्राना) है और इसलिए उसे 
अ्रनिवायत: अपने-प्रापको द्वन्द्वात्मक पद्धति से विकसित करना और अपने-ग्रापको 
पूर्ण करना होता है। 

माक्स द्वन्द्रात्मक पद्धति का प्रयोग विचारों के क्षेत्र में या विचारों के आत्म- 
विकास पर नहीं करता, भ्रपितु समाज के भौतिक विकास पर करता है । वह ऐ ति- 
हासिक विकास को, उसके परिवर्तनों और उसकी विरोधी प्रवृत्तियों को परखता 
है भोर बताता है कि इतिहास के विकास की परम्परा वस्तुत: विरोधों की एक 
परम्परा में से होती हुई निरन्तर प्रगति की प्रक्रिया है। कोई भी विद्यमान स्थिति 
हमें अपने प्रतिपक्ष की ओर ले जाती है और उनके विरोध के कारण समाज की 
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एक उच्चतर स्थिति उत्पन्न होती है, जिसमें वे विरोध समाप्त हो जाते हैं । 
हेगल और मारक्स, दोनों ही मानते हैं कि इतिहास का विकास द्वन्‍्द्वात्मक है। 
ग्रन्तर इतना है कि जहां हेगल का विश्वास है कि इतिहास में 'परम मन' अपने- 
आपको स्थल रूप में प्रकट कर रहा है, भर घटना-जगत्‌ तो केवल उसकी बाह्य 
ग्रभिव्यक्ति है वहां माक्स का मत है कि ऐतिहासिक घटनाएं प्रमुख है श्लौर उनके 
विषय में हमारे विचार गौण वस्तु हैं। 'कपिटल' के दूसरे संस्करण की भूमिका में 
मास भौतिकवादी इन्द्र और आादशंवादी द्वन्द्र के अ्रन्तर पर बल देता है। वह 
कहता है,''मेरी अपनी द्वन्द्वात्मक पद्धति हेगल की द्न्द्वात्मक पद्धति से न केवल मूलतः 
भिन्न है, अपितु वह उसकी ठीक विलोम है। हेगल की दृष्टि में विचार-प्रक्रिया 
(जिसे वह वस्तुतः एक स्वतन्त्र वस्तु के रूप में बदल देता है और उसे विचार--- 
आइडिया--नाम देता है) वास्तविक की सृजक है; और उसकी दृष्टि में वास्त- 
विक जगत्‌ विचार की केवल बाह्य अभिव्यक्ति है। दूसरी ओर, मेरी दृष्टि में 
विचार भौतिक तत्त्व से पृथक कोई बस्त नहीं है। भौतिक तत्त्व ही जब मानव- 
मस्तिष्क में स्थानान्तरित और रूपान्तरित हो जाता है, तब विचार बन जाता है। 
यद्यपि हेगल के हाथों में पड़कर द्वन्द्द का सिद्धान्त रहस्यमय बन गया, परन्तु इतने 
से, इस तथ्य से इनकार नहीं किया जा सकता कि सबसे पहले हेगल ने ही द्वन्द्न की 
गति के सामान्य रूपों का सर्वाग सम्पूर्ण श्र पूर्णतया सज्ञान रीति से प्रतिपादन 
किया । हेगल की रचनाओं में दन्द्र सिर के बल उल्टा खड़ा है। यदि श्राप उसकी 
बुद्धिसंगत गिरी (तत्त्व) को खोज निकालना चाहते है, जो रहस्य के जाल में छिपी 
हुई है, तो आपको उसे उलटकर सीधा खड़ा करना होगा ।”* हेगल हमारे सामने 
विचारों के विकास को तकंशा सत्र की दृष्टि से और अनिवाय शाइवत व्यवस्था के 
रूप में प्रस्तुत करता है श्र पश्चाद्वर्ती लोकिक रूप को आभास या छाया बताता 
है। हेगल ने दन्द्र के जो-जो नियम निश्चित किए, वे सबके सव माकस ने स्वीकार 
कर लिए। विचार के स्थान पर भौतिक तत्त्व को रखने के कारण दार्श निक आददर्शे- 
वाद का स्थान क्रान्तिकारी विज्ञान ने ले लिया है। माक्स ओर हेगल, दोनों की 
ही दृष्टि मे इतिहास का विकास तर्कसंगत है ; और हेगल के मामले में इसे ठीक 
भी समभा जा सकता है, क्योंकि उसके लिए तो मन ही चरम वास्तविकता है। 
मार्क्स के लिए भौतिक तत्त्व चरम वास्तविकता है और भौतिकवादी के लिए यह 
सोच पाना अ्रधिक दृष्कर है कि संसार किसी तकेसंगत नियम के अनुसार विक- 
सित हो रहा है। माक्संवादी यह मान लेते हैं कि बाह्य जगत्‌ एक प्रचण्ड अनिवा- 
यंता के साथ ठीक उसी दिशा में बढ़ा चला जा रहा है, जिस ओर वे चाहते हैं । 
१. “हेगल का इन्द्र सारे इन्द्र सिद्धान्तों का आ्राधारभूत सिद्धान्त तमी बन सकता है, जबवि 


उसका रहस्यवादी रूप (नकालकर उसे माफ कर दिया जाए। ओर मेरी पद्धति में उसकी पद्धति 
से केवल इतना ही श्रन्तर है ।”--माकसे ने क्यूगलमेन को लिखा था 
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उनके कथनानुसार संसार एक साम्यवादी समाज के निर्माण की श्रोर बढ़ रहा है। 
इस प्रकार का समाज एक ऐतिहासिक झ्रावश्यकता है। यह भौतिक विश्व का 
बिलकुल उपहार जैसा प्रतीत होता है। माक्सं लिखता है, “कामगर वर्ग को किसी 
आदर्श को प्राप्त नहीं करना है ; उन्हें तो केवल एक नये समाज के तत्त्वों को स्वतंत्र- 
भर कर देना है ।” पूंजीवादी प्रणाली के नियम, “लौह-कठोर अनिवायंता के साथ 
अपरिहाय परिणामों की शोर अग्रसर होते हैं।'' ऐंजिल्स लिखता है,“जितनी सुनि- 
श्चितता के साथ गणित के किसी एक दिए हुए साध्य से दूसरे साध्य का अनुमान 
किया जा सकता है, उतनी ही सुनिश्चितता के साथ विद्यमान सामाजिक परिस्थि- 
तियों और राजनीतिक ग्रथं-व्यवस्था के सिद्धान्तों से हम क्रान्ति का अनुमान कर 
सकते हैं ।” यह दृष्टिकोण, कि तथ्य और आदर्श, अस्तित्व और मान्यताएं (मूल्य ) 
एक-दूसरे के भ्नुकल ढले हुए हैं, कम से कम वेज्ञानिक सत्य नहीं है। यह केवल एक 
ग्रानुमानिक उपकल्पना (हाइपोथसिस ) है, एक विश्वास की वस्तु ! हमें क्‍यों यह 
मान लेना चाहिए कि विश्व की शक्तियां हमारी इच्छाग्रों का समर्थन करती हैं ? 
माक्सं को फ्यूश्नरबाख के इस कथन को दोहराने का बड़ा चाव है कि “अ्रधिविद्या- 
वेत्ता (मंटाफीजी शियन ) छद्मवेश में पुजारी होता है।” माक्से जब यह कहता है 
कि उसका मानवीय समाज का आदर्श संसार के ताने-बाने में ही रमा हुआ है, 
तो वह स्वयं भी दार्शनिक बन रहा होता है। इसमें हमें धामिक प्रवृत्ति का चिह्न 
दृष्टिगोचर होता है। 

यद्यपि माक्स का कथन है कि उसके विचार वास्तविकता पर आधारित हैं, 
ग्रटकलबाज़ी पर नहीं, फिर भी यह स्पष्ट है कि वह हमारे सम्मुख (वास्तविकता 
की ) एक ऐसी व्याख्या प्रस्तुत करता है, जो उसके सिद्धान्त के साथ मेल खाए । 
जब वह कहता है कि समाज सामन्तवाद से पंजीवाद की ओर और पूंजीवाद से 
समाजवाद की ओर बढ़ता है, तब वह ऐसे शब्दों का प्रयोग कर रहा होता है, जिनके 
श्रन्तगंत अनगिनत तथ्य समा सकते हैं। किसी भी ऐतिहासिक काल को घटनागञ्रों 
के यथोचित जनाव द्वारा किसी एक या किसी दूसरी प्रवृत्ति का सूचक प्रदर्शित 
किया जा सकता है। उन्नीसवीं शताब्दी को मध्यमवर्ग के प्रभुत्व का काल भी 
समभा जा सकता है, या उद्योगवाद या सा म्राज्यवाद का युग भी, या राष्ट्रीयता 
या उदारता का युग भी; यह सब इस बात पर निर्भर है कि हम किन धाराशञ्रों पर 
बल देना चाहते हैं, या व्यक्तिगत रूप से किन धाराश्रों को सबसे महत्त्वपूर्ण सम- 
भते हैं। घीसवीं सदी की व्याख्या, उपयुक्त घटनाओ्रों को चुनकर हम इस रूप में 
भी कर सकते हैं कि यह उन्नीसवीं शताब्दी से ठीक उल्टी है; या फिर कुछ भन्य 
घटनाओं पर बल देकर हम यह भी दिखा सकते हैं कि इसमें उन्नीसवीं शताब्दी 
की प्रवृत्तियां ही श्रागे बढ़ रही हैं। संभव है, यह सब बहुत रोचक हो, किन्तु यह 
वस्तुरूपात्मक दृष्टि से सत्य न होगा। इतिहास तथ्यों का स्मरण-भर नहीं है, प्रपितु 
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उनका वह रूप है, जिसमें कि हम उन्हें देखते हैं। इसमें तथ्यों की व्याख्या भी होती 
है और चुनाव भी | फिर भी, लाई्ड ऐक्टन के शब्दों में, ऐतिहासिक तथ्य और 
ऐतिहासिक विचार के मध्य यथोचित अनुपात रहना ही चाहिए। माक्‍्संवादी 
प्राचीनकाल का दास-अर्थव्यवस्था के साथ, मध्य युग का कृषि-दास-प्रथ॑ व्यवस्था 
के साथ, भ्राधुनिक युग का पूंजी वादी अर्थव्यवस्था के साथ श्लौर भविष्य का “उत्पादन 
के साधनों के सामाजिकीकरण' के साथ अभिन्न सम्बन्ध समभते हैं ; और यह 
स्पष्ट विभाजन सब देशों पर लागू नहीं हो सकता । हेगल ने भी, जो इतिहासं को 
इसी रूप में देखता है, मनमोजी वेशिष्ट्य-वर्णन प्रस्तुत किए हैं। एक जगह यूनान 
का अभिन्न सम्बन्ध व्यक्ति की स्वाधीनता' के साथ, रोम का सम्बन्ध राज्य के साथ 
आर रोमन जगत्‌ का सम्बन्ध व्यक्ति के सा्वभौम के साथ सम्मिलन' के साथ 
जोड़ा गया है। पर एक दूसरी जगह पूर्व का अभिन्न सम्बन्ध 'अनन्त' के साथ, 
प्राचीन यूनान और रोम का सम्बन्ध 'सान्त' के साथ और ईसाई युग का सम्बन्ध 
'अनन्त आर सान्‍्त के संश्लेषण' के साथ जोड़ा गया है। परन्तु इतिहास किसी 
पक्के नियम के अनुसार नहीं चलता। ऐतिहासिक विकास अनिवाय॑ंत: विरोधों 
की शंखला द्वारा आगे नहीं बढ़ता । उन्नति की गति कभी बढ़ती है, कभी घटती 
है, श्रोर वह विभिन्न रूपों में होती है ; कभी वह एक स्थिति से उसकी विरोधी 
स्थिति में संक्रमण द्वारा होती है और कभी एक ही अविच्छिन्न धारा के रूप में 
ग्रागे बढ़ती रहती है। यह कहना--ज॑से कि माक्स कहता है कि “विरोध के बिना 
कोई प्रगति नहीं होती, यही एक नियम है, जिसका कि सभ्यता अज तक पालन 
करती आई है!--एक मनमानी बात कह देना है। माक्स का मत है कि सामन्‍्त- 
वाद से समाजवाद की ओर संक्रमण मध्य वर्ग के प्रभुत्व और पूंजीवाद में से गुज़र 
कर होता है ; परन्तु जब रूस में समाजवाद की स्थापना हुई, तब वह सामन्तवादी 
समाज की दशा में था, पूंजीवादी समाज की दा में नहीं । 

प्रगति की अ्रनिवार्यता में माक्स का विश्वास है । समाज की गति आगे की ही 
ओर है। प्रत्येक उत्तरवर्ती सोपान विकास का सूचक है, और अपने पूवबंवर्ती 
सोपानों की अपेक्षा बुद्धिसंगत आदर्श के अधिक निकट है ; बुद्धिसंगत झ्रादर्श वह्‌ 
स्वतन्त्र समाज है, जिसमें न कोई स्वामी होगा न कोई दास, न धनी होंगे न गरीब ; 
जिसमें संसार की वस्तुओं का उत्पादन सामाजिक मांग के अनुसार किया जाएगा ; 
व्यक्तियों की मन की मौज उसमें बाधा न डाल सकेगी और उन वस्तुओं का वित- 
रण बुद्धिसंगत रीति से किया जाएगा। इतिहास की शक्तियां इस प्रकार का विकास 
करके ही रहेंगी; हम न उसमें सहायता कर सकते हैं श्रौर न बाधा डाल सकते हैं। 
परन्तु इतिहास हास और अधः:पतन के उदाहरणों से भरा है और उसे विरोधों में 
होकर निरन्तर होता हुआ विकास नहीं माना जा सकता । हम इस बात पर पक्का 
भरोसा नहीं रख सकते कि मानवीय प्रगति अनिवाय है। यह तो फिर भाग्यवाद 
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में जा पड़ना होगा । किसी भी व्यक्ति या समाज के जीवन में ठीक उस क्षण का 
निर्धारण कर पाना संभव नहीं है, जब तथाकथित विरोधवाला नया समय 
वस्तुतः प्रारम्भ होता है। इतिहास एक अखंड विद्यमानता (बिकर्मिंग) है, एक 
ग्रविराम धारा, जिसके न किसीको ञ्रादि का पता है न अन्त का। माक्‍्संवादी 
सिद्धान्त अनुगमनात्मक या ब्याप्तिमुल॒क (इंडक्टिव) सर्वेक्षण का परिणाम नहीं 
है, अपितु निगमनात्मक या अ्नुमानात्मक (डिडक्टिव) ढंग का है। माक्‍्स हेगल 
की तकं-प्रणाली को अपने भौतिकवादी दृष्टिकोण के अनुकल ढाल लेता है। 

इस उदार दृष्टिकोण का, कि हमें वर्ग-युद्ध को त्याग देना चाहिए, बल के 
प्रयोग का परित्याग करना चाहिए, और मानवीय समस्वार्थता और न्याय की 
भावना को मनाने (तक पहुंच करने ) का प्रयत्न करना चाहिए, माक्स ने खण्डन 
किया है। उसका मत है कि यह ग्राशा, कि पृंजीपति-वर्ग को बुद्धि संगत भ्राग्रह-अनु- 
रोध से मनाया जा सकता है मिथ्या है। हमारे लक्ष्य उन आर्थिक परिस्थितियों 
द्वारा निश्चित कर दिए गए हैं, जिनमें हमें रहना पड़ रहा है। हमें पूंजीपतियों से 
लड़ना है, इसलिए नहीं कि हम उनसे लड़ना चाहते हैं, अपितु इसलिए कि हमें 
लड़ना होगा ही । 

हेगल के द्वन्द्द सिद्धान्त की कठिनाइयां उसके माक्संवादी रूप में भी विद्यमान 
हैं। हेगल की दृष्टि में विरोध मुख्य सिद्धान्त है, जो सारी प्रगति का आधार है। 
अपने सिद्धान्त को पुष्ट करते हुए हेगल 'विरोधी' और “भिन्न में घपला कर 
जाता है। क्रोचे ने अपनी पुस्तक “हाट इज़ लिविंग एण्ड व्हाट इज डेंड आफ दि 
फिलासफी आफ हेगल ” (हेगल के दर्शन का कौन-सा अंश भ्रभी जीवित है और 
कौन-सा मर चुका है) में इस वात पर विस्तार से प्रकाश डाला है । प्रकाश और 
ग्रंधकार एक-दूसरे के विरोधी हैं। वे साथ-साथ नहीं रह सकते । एक के ग्रस्तित्व 
का ग्र्थ है दूसरे का प्रभाव | विरोधी एक-दूसरे का लोप करते हैं। परन्तु 'भिन्‍न', 
जैसे सत्य और सौन्दर्य, द्शन और कला, एक-दूसरे का बहिप्कार नहीं करते। 
सीमा की धारणा 'निषंध' की धारणा से भिन्‍न है। निषेध ही प्रकृति का एकमात्र 
पहल नहीं है। यदि ग्राथिक शक्तियां ऐतिहासिक विकास को नियंत्रित करती हैं, 
तो इसका अर्थ यह नहीं है कि भ्रन्य शक्तियां नहीं करतीं। आथिक आवश्यकता 
और धामिक आदशंवाद की शक्तियां पारस्परिक क्रिया द्वारा इतिहास के भविष्य 
का रूप निर्माण कर सकती हैं । 

मार्क्स का कथन है कि एक के बाद एक, विरोधों द्वारा विकास तब तक जारी 
रहेगा, जव तक कि सारी मानव-जाति साम्यवादी न हो जाए । विश्व-साम्यवाद 
की स्थापना होते ही द्नन्द्वात्मक विकास समाप्त हो जाएगा। हेगल ने इतिहास के 
इन्द्वात्मक विवरण से यह निष्कर्ष निकाला था, कि इन्‍्द्वात्सक विकास प्रशियन 
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राज्य की स्थापना होने पर समाप्त हो जाएगा ; उसकी दृष्टि में प्रशियन राज्य 
'परम विचार' (ऐब्सोल्यूट आइडिया) का पूर्ण मूर्त रूप था। माक्स का कथन है 
कि द्वन्द्वात्मक विकास का उद्देश्य यह (प्रशियन राज्य की स्थापना) नहीं हो 
सकता । “सामाजिक विकास का राजनीतिक क्रान्ति होना तभी समाप्त होगा, जब 
ऐसी व्यवस्था स्थापित हो जाएगी, जिसमें न ग्रलग-झलग वर्ग होंगे, गौर न वर्गों 
में परस्पर-विरोधभाव रहेगा | माक्स हेगल की, यह मान लेने के कारण कि 
प्रशियन राज्य को स्थापना होते ही विरोध और संघर्ष समाप्त हो जाएंगे, आलो- 
चना करता है । क्या यह इसलिए कि उसका विश्वास है कि इतिहास का उद्देश्य 
प्रशियन राज्य की स्थापना से पूर्ण नहीं होगा, श्रपितु उसके अपने (माकक्‍से के ) 
साम्यवाद का स्थापना से पूर्ण हो जाएगा ? यदि मानव-समाज का विकास भौतिक- 
वादी शक्तियों की सतत चल रही क्रीड़ा है, जिसमें विरोधों और वर्ग-युद्धों की एक 
परम्परा द्वारा पूंजीवाद समाप्त हो जाता है और एक वर्गहीन समानतावादी राज्य- 
की स्थापना होती है, तो यह नया समाज भौतिकवादी शक्तियों द्वारा निर्धारित 
इन्द्वात्मक प्रगति के नियम से छट कैसे पा जाता है ? और यदि इसे उस नियम से 
छूट नहीं मिलती, तो क्या इसके विरोध में भी कोई नया प्रतिपक्ष उठ खड़ा होगा ? 

या भौतिक तत्त्व के जगत्‌ में निसगंत: विद्यमान नियम अपना उद्देश्य पूर्ण कर 
चुकने के बाद अपना काये करना बन्द कर देगे, और झ्रापातिक (संकटकालीन) 

विकास की एक अज्ञात प्रक्रिया द्वारा नये नियमों को जन्म देंगे ? यदि इन्द् सारत: 
क्रान्तिकारी है, तो वह वर्गहीन राज्य की स्थापना के वाद रुक क्‍यों जाना चाहिए ? 

यदि वर्ग-संघर्षों की समाप्ति के बाद भी आगे विकास की गजाइश हो, तो प्रगति 
के, वर्गं-संघर्षो के भ्रतिरिक्त, अन्य कारण भी ग्रवश्य होने चाहिएं। माक्स स्वीकार 
करता है कि साम्यवादी समाज की स्थापना के बाद भी सामाजिक विकास के 
लिए गुंजाइश रहेगी | सामाजिक जीवन में और कोन-से ऐसे विरोध हैं, जिनसे 
उसे (साम्राजिक विकास को ) प्रेरक शक्ति प्राप्त होगी ? साम्यवादी समाज में 
भी द्वन्द्ध का सिद्धांत क्रियाशील रहेगा, भले ही हम विस्तारपूर्वक यह वर्णन नहीं 
कर सकते कि उसकी क्रिया का ठीक क्‍या रूप होगा; हम यह कल्पना कर सकते 
हैं कि उससे आगे प्रगति क्रांतिकारी और समाज-विरोधी न होकर विकासात्मक 
और सहयोगात्मक होगी । ग्रथिक समस्याग्रों द्वारा आत्मविकास के मार्ग में खड़ी 
की गई रुकावट हट जाएंगी और सृजनशील व्यक्तित्वों को उन्नति का पर्याप्त 
ग्रवसर मिलेगा । भय और विद्वेष, सत्ता के लिए संघर्ष और स्वार्थ की अपेक्षा 
प्रेम और मित्रता, साहस और ग्रभियान की भावना अधिक सवल होगी । कष्ट 
ओर दुःख होंगे, पर वे उच्चतर स्तर पर होंगे। वतेमान आर्थिक व्यवस्था इसलिए 
अन्यायपूर्ण नहीं है कि यह मनुष्य को दुःखी बनाती है, ग्रपितु इसलिए कि यह 


३६ धर्म और समाज 


उन्हें भ्रमानव बना देती है। मनुष्य का लक्ष्य आनन्द नहीं, अपितु गौरव है।" 
इतिहास की द्वन्द्वात्मक गति के सिद्धान्त में सत्य केवल इतना है कि परस्पर-विरोधी 
मतों भ्रौर हितों के संघर्ष से श्रौर उनके बारे में विचार-विमशां से सेद्धान्तिक क्षेत्र 
में नया ज्ञान उत्पन्न होता है और व्यवहार-जगत में नई संस्थाग्रों का जन्म होता 
है, क्योंकि सारी प्रकृति समस्वरता चाहती है श्र जब तक विसंवादिता (बेमेल 
स्वर, कलह) का समाधान न हो जाए, वह चेन से नहीं बैठ सकती । 

इतिहास की आर्थिक व्याख्या में कहा गया है कि भ्राथिक तत्त्व, वह भी विशेषरूप 
से झ्राथिक उत्पादन, ग्राधा रभूत वस्तु हैं भ्ौर शेष वे सब वस्तुएं, जिन्हें हम संस्कृति, 
धर्म, राजनीति, सामाजिक और बौद्धिक जीवन कहते हैं, गौण उपज हैं; उनका 
निर्धारण उत्पादन की प्रणालियों द्वारा होता है और वे उत्पादन की प्रणालियों के 
तात्कालिक परिणाम हैं । उत्पादन की दशाएं ही समाज का वह आशिक ढांचा हैं, 
जो सामाजिक, राजनीतिक और बोद्धिक जीवन का भौतिक आधार है। जब किसी 
नई शक्ति की खोज या नये तकनीकी आविष्कार के कारण उत्पादन की प्रणाली 
बदल जाती है, तब उत्पादन की दद्याएं भी बदल जाती हैं ; वे एक विचारधारा- 
त्मक ऊपरी ढांचे की रचना करती हैं, श्रर्थात्‌ जायदाद, शक्ति और सम्मतियों की 
दशाओं की । ये फिर उत्पादन की दशाओ्रों को नया रूप देने का कारण बनती हैं 
झ्और इस प्रकार क्रिया और भ्रन्योन्य क्रिया द्वारा समाज की प्रगति होती है। कठि- 
नाई तब उत्पन्न होती है, जब उत्पादन की भौतिक शक्तियों का उत्पादन की विद्य- 
मान दशाझ्रों से, जायदाद की उस प्रणाली से, जिसके अधीन वे कार्य कर रही हैं, 
विरोध उठ खड़ा होता है। यह सिद्धान्त अपनी सरलता के कारण ही माननेयोग्य 
जान पड़ता है और यह इस कारण और सत्य प्रतीत होने लगता है कि जीवन श्रोर 
इतिहास में प्राथिक तत्त्व का महत्त्व बहुत अधिक है । तथ्यों के कुछ विशिष्ट समूहों 
का सावधानी से चुनाव करके और कुछ तथ्यों की उतनी ही सावधानी से अपेक्षा 
करके इस सिद्धान्त को तकंसंगत.पश्ौर नि३चायक रूप में प्रस्तुत किया जा सकता 
है। भ्राथिक दशाओ्रों के महत्त्व पर जो बल दिया गया है, वह ठीक है ; परन्तु यह 
सुभाव, कि केवल एकमात्र वे ही इतिहास का निर्धारण करती हैं, गलत है । 

श्ररस्तू ने बहुत समय पहले हमें बताया था कि श्रच्छी तरह जीने से पहले हमारे 
लिए जीना ज़रूरी है। पहले हमें भोजन, मकान और कपड़ा चाहिए, उसके बाद ही 
हम अ्रंकन, चित्रण श्रौर चिन्तन की वात सोच सकते हैं। जीवन और अच्छे जीवन 
के विभेद को माक्‍स ने एक सिद्धान्त के रूप में विकसित किया है। यह विभेद किस 


१. नीटरो के वेन्थम पर इस उग्र प्रद्दार का कि “मनुष्य सुख नहीं चाहता, केवल श्रंग्रेज़ सुख 
चाहता है?” माक्स ने समर्थन ही किया होता । श्रपनी 'केपिटल? में मावर्स लिखता है कि “बहुत 
ही भोलेपन के साथ बेन्थम ने सामान्य मनुष्य आ्राधुनिक दुकानदार को, वद्द भी विशेषतया अंग्रेज 
दुकानदार को मान लिया है।?? 
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प्रकार सामने अ्रया, इसका विवरण देते हुए ऐंजिल्स ने लिखा है,माकस ने इस री धे- 
सादे तथ्य को (जो उससे पहले विचारधारात्मक भाड़-भंखाड़ों में दवा हुआ था ) 
खोज निकाला कि मानव-प्राणियों को सबसे पहले खाना-पीना, कपड़ा और मकान 
मिलना चाहिए, उसके बाद ही वे राजनीति, विज्ञान, कला, धर्म तथा इसी प्रकार 
की श्रन्य वस्तुओं में रुचि ले सकते हैं । इसमें यह ग्रथं निहित है कि जीवन-निर्वाह 
के लिए अविलम्ब आवश्यक साधनों का उत्पादन और उनके द्वारा किसी राष्ट्र या 
युग के विकास का विद्यम।न दौर ही वह नींव (आधार ) है, जिसपर राज्य-संस्थाएं, ' 
वेधानिक दृष्टिकोण, कला-सम्बन्धी और यहां तक कि धामिक विचार निर्मित 
होते हैं । इसका अ्भिप्राय यह है कि उन पिछली वस्तुश्रों की व्याख्या इन पहली 
वस्तुओं के ग्राधार पर होनी चाहिए, जबकि साधारणतया इन पहली वस्तुओं की 
व्याख्या इन पिछली वस्तुग्रों के आधार पर की जाती रही है।” उत्पादनशील 
शक्तियां बाकी सबका नियेंत्रण करनेवाले मुख्य साधन हैं। परन्तु इसका यह प्रर्थ 
नहीं है कि बाकी सब चीजों की व्याख्या मुख्य साधनों द्वारा की जा सकती है। ग्रनि- 
वाय॑ दशा प्रभावी कारण नहीं होती । परम्परा, प्रचार भ्रौर श्रादर्श उन कारणों में 
से कुछ एक हैं, जो परिवतंन लाते हैं । माक्स उत्पादन की शक्तियों श्नौर उत्पादन 
की प्रणालियों में भेद करता है । शक्ति प्रणाली बने, इसके लिए मानवीय मस्तिष्क 
का हस्तक्षेप आवश्यक होता है। सब नवीन बातें पहले-पहल मानव-मन में विचारों 
के रूप में आती है। दशाएं श्रौर कारण एक-दूसरे के साथ इतने घनिष्ठ रूप से 
मिले-जुले हैं कि उनके सूत्रों को अलग कर पाना कठिन है। यदि भ्राथिक शक्तियां 
स्वयं ही सांस्कृतिक प्रणालियों का निर्धारण करती हों, तो मनुष्य का कोई प्रयोजन 
ही नहीं रहता और इतिहास केवल एक भ्रांति बन जाता है। यदि इतिहास घटनाग्रों 
की यंत्रचा लित-सी परम्परा नही है, तो स्पष्ट है कि मनृष्य अपने लक्ष्यों का चुनाव 
स्वयं करते हैं श्ौर उन्हें पूर्ण करने के साधनों का निर्धारण भी खुद ही करते हैं। 
समाज के आर्थिक ढांचे और समाज को अभिन्न समभना ठीक नहीं है। यह 
ठीक है कि आर्थिक ढांचा बहुत महत्त्वपूर्ण है, परन्तु केवल वही समाज की एकमात्र 
वास्तविकता नहीं है । यद्यपि ऐजिल्स यह स्वीकार करता है कि “ऊपरी ढांचे की 
विविध हलचलें भी ऐतिहासिक संघर्षो की प्रगति पर प्रभाव डालती हैं ', परन्तु 
यह कहकर कि “ये सब हलचले एक-दूसरी को प्रभावित करती हैं, किन्तु श्रन्त- 
तोगत्वा असंख्य अवसरों पर ग्राथिक हलचल का प्रभाव अवश्य ही दूसरी हलचलों 
की श्रपेक्षा अधिक रहता है, वह अपनी स्वरीकारोक्ति के मुख्य बिन्दु को वापस ले 
लेता है । केवल इसलिए कि दूसरे उपकरणों के सम्बन्ध में चिन्तन कर पाना संभव 
नहीं है, हम यह नहीं मान सकते कि उनका अस्तित्व ही नहीं है। यह दृष्टिकोण, कि 
उत्पादन की दशाएं एक विशेष प्रकार की विचा रधारा को जन्म देती हैं, जो समय 
पाकर उत्पादन की नई दशाझ्रों को जन्म देती है, केवल ग्रनुमान (निराधार 
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कल्पना ) है। उत्पादन की दक्ाएं श्रोर विचारधारात्मक ऊपरी ढांचा, अ्रलग- 
झ्लग पालियों में (बारी-बारी से) काम नहीं करते | वे साथ-साथ विद्यमान 
रहते हैं प्रौर साथ-साथ काम करते हैं। इसके ग्रतिरिक्त, हम यह नहीं कह 
सकते कि विचारधा रात्मक ऊपरी हांचा उत्पादन की प्रणालियों का परिणाम है। 
उदाहरण )े लिए हमारे धामिक विचार आशिक दशागं के परिणाम नहीं हैं । 
झादिम मनृप्य अनुभव करता था कि वह स्वशक्तिमान नहीं है ग्रौर घटनाएं उसकी 
प्रबल इच्छा के विरुद्ध भी होती हैं और उसकी इच्छा के बिना तो प्राय: होती हैं ; 
जिस संसार में वह रहता है, वह उसका अपना बनाया हुआ नहीं है ; सूर्य और 
चन्द्रमा के ग्रहण झौर भूकम्प उसकी सहमति से नहीं होते । तब उसने भूत-प्रेतों 
ग्रौर देवताग्रों की कल्पना की ; और जिन घटनाओ्रों की व्याख्या नहीं हो पाकी थी, 
उनका कारण उन भूत-प्रेतों श्रोर देवताश्रों को माना | मनुष्य की जीने के लिए 
तीमव्र इच्छा के कारण उसका परलोक में विश्वास होता है, उत्पादन की किन्‍्हीं 
विशिष्ट प्रणालियों के कारण नहीं | ऐंजिल्स इस बात को स्वीकार करता है कि 
धर्म का निर्धारण उत्पादन की प्रणालियों द्वारा नहीं होता । वह कहता है, “धर्म 
मनुष्यों के मन में उन बाह्य शक्तियों के, जिनका मनुष्यों के देनिक जीवन पर निय॑ं- 
शत्रण है, विलक्षण प्रतिफलन के ग्रतिरिक्त कुछ नहीं है ; ऐसा प्रतिफलन, जिसमें 
पाथिव शक्तियां अलौकिक शक्तियों का रूप धारण कर लेती हैं। इतिहास के प्रारंभ 
में, पहले-पहल प्रकृति की शक्तियों का इस रूप में प्रतिफलन हुआ था और विकास 
होने के साथ-साथ विभिन्‍न जातियों में उनके अनेक प्रकार के भर विभिन्‍न मानवी- 
क्रण हो गए ।'' जो बात धमं के विषय में सत्य है, वही भ्रन्य सांस्कृतिक संस्थाओं 
के बारे में भी सच है । बहुत सीमित अथ में ही हम यह कह सकते हैं कि किसी रमाज 
की आर्थिक प्रणाली ही उसके सम्पूर्ण वंधानिक, राजनीतिक और बौद्धिक तत्त्व 
का वास्तविक आधार है ; इन तत्त्वों का अस्तित्व आर्थिक प्रणाली के ग्रभाव में 
स्वतन्त्र रूप से नहीं रह सकता। बिना मिट्टी के कोई पौधा नहीं हो सकता । लेकिन 
पौधे, भले ही वे मिट्टी में से उगते हैं, केवल मिट्टी से नहीं उगते । बीज बोया जाना 
चाहिए और ग्रन्य उचित दशा्रों का प्रबन्ध किया जाना चाहिए। इसी प्रकार 
विचारधारात्मक ऊपरी ढांचे के लिए आर्थिक प्रणाली की ग्रावश्यकता अवश्य होती 
है, किन्तु इसके द्वारा उसकी व्याख्या पूरी तरह नहीं हो जाती | जीवन के ग्रभांव 
में ग्रच्छा जीवन नहीं हो सकता ; परन्तु जिन जीवन-मूल्यों (मान्यताग्रों) का हम 
लालन (प्रेमपूर्वक रक्षा) करते हैं, उन सबकी व्याख्या केवल जीवन द्वारा नहीं 
हो सकती । 
माक्स स्वीकार करता है कि इतिहास में एक क्रम है ; परन्तु वह सोहेश्य या प्रयो- 
जनवादी क्रम नहीं है। न वह क्रम ग्रवेयक्तिक शक्तियों, परम आत्मा (ऐब्सोल्यूट 
१ : ऐंटिड॒हरिंग', पृष्ठ ३५३-३५४ 
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स्पिरिट), यांत्रिक प्रकृति या श्राथिक उत्पादन की स्वतःचालित क्रिया की ही उपज 
है। इतिहास का निर्माण मनुष्यों द्वारा होता है; किसी इस या उस मनुष्य द्वारा नहीं, 
झ्रपितु मनुष्यों के समृहों और वर्गों द्वारा । यह आवश्यक नहीं कि वर्गों की गतिविधियां 
वही हों, जिनकी कि उन लोगों के उद्देश्यों को देखकर भ्राशा की जा सकती है, जिन 
(लोगों) के द्वारा वे वर्ग बने हैं। महान व्यक्ति उन वर्गों के प्रतिनिधि होते हैं, जो 
उन्हें महानता प्राप्त करने का भ्रवसर देते हैं। मानवीय प्रयत्न ही वह पद्धति है,जिसके 
द्वारा जो कुछ निर्धारित होता है, वही घटित होता है। माक्स का कथन है कि ऐति- 
हासिक पतिवतंन वर्ग-संघर्षों के का रण होते हैं। जहां उत्पादनशील शक्तियों को इति- 
हास का आधारभूत तत्त्व माना गया है, श्रौर उत्पादन की दशाश्रों को इन शक्तियों के 
विकास का एक रूप माना गया है, श्रौर बाकी सब वस्तुश्रों को केवल विचारधारा- 
त्मक ऊपरी ढांचा कहा गया है, वहां वर्ग युद्ध को वह पद्धति या विधि बताया गया है, 
जिसके द्वारा मनुष्य का ऐतिहासिक विकास सम्पन्न होता है। उत्पादन की शक्तियां, 
ज्यों-ज्यों उनके विषय में हमारा ज्ञान और उनपर हमारा श्राधिपत्य बढ़ता जाता 
है, निरन्तर विकास की दशा में हैं श्रौर ये समाज के राजनीतिक ढांचे (संरचना) 
में परिवर्तन उत्पन्न करती हैं। परन्तु राजनीबिक रूप कुछ विशिष्ट वर्गों की सत्ता 
का मूर्त रूप होता है; ये वर्ग साधारणतया उत्पादन के साधनों में हुए परिवतंनों के 
साथ-साथ चल नहीं पाते । ये सत्तारूढ़ वर्ग अपने विशेषाधिका रों से चिपके रहते हैं 
और संघर्ष के बिना परिवतंनों के सामने भुकते नहीं। मनुष्य को कष्ट उत्पादनशील 
यंत्र-रचना (मंकनिज़्म )से नहीं होता, अपितु उन सामाजिक सम्बन्धों से होता है, 
जिनके भ्रधीन रहकर वह ॒उत्पादनशील यंत्र-रचना कार्य करती है। बदलती हुई 
ग्राथिक आवश्यकताओं की यह मांग होती है कि राजनीतिक प्र५॥ली में भी परि- 
वर्तंग हों ;भ्रौर जब प्रभुत्वसम्पन्न वर्ग राजनीतिक परिवतेनों को रोकने का यत्न 
करते हैं, तब संघर्ष प्रारम्भ हो जाते हैं। जब परिवर्तन चाहनेवाली शक्तियां सबल 
हो जाती हैं, तब वर्ग-संघर्ष का क्रान्तिकारी दौर शुरू होता है, पुरानी राजनीतिक 
प्रणाली को हिसा द्वारा छिन्न-भिन्न कर दिया जाता है श्रौर एक नई प्रणाली, जो 
नई मान्यताओं और हितों का मूर्त रूप होती है, उठ खड़ी होती है। 'कम्युनिस्ट मैनी- 
फैस्टो' (साम्यवादी घोषणापत्र ) में वर्ग-युद्ध के सिद्धान्त को इस प्रकार प्रस्तुत किया 
गया है, “हमारे समय तक जिन-जिन भी समाजों का अस्तित्व कभी रहा है, उन 
सबका इतिहास वर्ग-संघर्षों का इतिहास है; स्वतन्त्र मनुष्य श्रौर दास, कुलीन और 
प्रकुलीन, सामन्‍त और ग्रध॑ंदास, मालिक और शिल्पिसंघों के सदस्य, संक्षेप में भ्रत्या - 
चारी और अत्याचा रपीड़ित, निरन्तर एक-दूसरे के विरोध में जीवन बिताते रहे हैं, 
ग्रौर एक-दूसरे के विरुर, अविराम युद्ध करते रहे हैं; ऐसा युद्ध जो कभी तो भ्रप्रकट 
रूप से गुपचुप चलता था ग्रौर कभी खुल्लम-खुल्ला संघर्ष के रूप में सामने शभ्रा जाता 
था; भर हर बार वह युद्ध तभी समाप्त हुआ है, जब या तो समाज में क्रान्तिकारी 
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रूपान्तर हो गया, या जब दोनो ही वर्गों का लोप हो गया ।” हम देखते है कि लग- 
भग सभी देशो और कालो मे वर्गं-सघर्ष चलते रहे और आ्राज उनका महत्त्व पहले की 
ग्रपेक्षा भी श्रधिक है। परन्तु इतिहास केवल वर्गं-सघर्षो का ही अभिलेख ( रिकार्ड ) 
नही है। राष्ट्रो के बीज़ युद्ध घरेल युद्धो की अपेक्षा कही भ्रधिक सख्या मे और कही 
ग्रधिक उग्र होते रहे है ; और मानव-जाति के इतिहास के प्रारम्भिक भाग मे तो 
जातियो मे श्नौर नगरो मे झ्रापस मे युद्ध हुआ करते थे। इस वतंमान युद्ध (द्वितीय 
विश्व-युद्ध ) मे भी वर्ग-चेतना की अपेक्षा राष्ट्रीयता की भावना कही भ्रधिक प्रबल 
है। सारे इतिहास मे शासक और शासित, धनी और निधन, देश के शत्रुओ के विरुद्ध 
कन्धे से कन्धा भिडाकर लडते रहे है। हम आज भी अपने देश के पूुजीपति मालिको 
की अपेक्षा विदेशी कामगरो से अधिक घृणा करते है | कुछ धामिक युद्ध भी हुए है, 
जैसे धमंसुधार (रिफाम शन ) के पक्ष और विपक्ष मे हुए युद्ध, जो यूरोप मे दो शता- 
ब्दियो तक चलते रहे। इन युद्धों मे सब वर्गो के लोग, क्या अमी र, वया गरीब, क्‍या 
राजा और क्या किसान, क्या कुलीन और क्या कारीगर, सब बडे धर्मान्ध जोश के 
साथ दोनो ही पक्षो की श्रोर से लडे। आज माकक्‍्संवादी भी, कुछ एक भ्रपवादो 
को छोडकर, उन पूजीवादी राष्ट्रो के लिए लड रहे है, जिनके वे सदस्य है । वर्ते- 
मान युद्ध को हम वर्ग-भावना का ही विक्ृत रूप नही मान सकते। भारत मे हुए 
हिन्दुओं ग्रौर मुसलमानो के सघर्ष या आ्रायरलंड मे प्रोटेस्टेटो और कंथोलिको मे 
हुए सघषं वर्ग-सघर्षो के निदर्शन नही है। यह ठीक है कि वर्ग-सघर्ष और गह-युद्ध 
होते है, परन्तु साथ ही धर्मों के भ्रौर राष्ट्रो के युद्ध भी होते है। मा त्रीय विकास 
में इन पिछले प्रकार के युद्धो का हाथ ग्रधिक निरचायक रहा है। 
इसके अ्रतिरिक्त यह युक्ति, कि युद्ध पूजीवाद का अनिवाय परिणाम है, ऐति- 
हासिक दृष्टि से सही नही है। यह बात सच हो सकती है कि पूजीवादी सा म्राज्यो 
को नये बाजारों की आवश्यकता होती है और उन बाजारो को प्राप्त करने के 
लिए युद्ध छेडे जाते है, परन्तु पूजीवाद का अस्तित्व तो केवल पिछली कुछ ही 
शताब्दियो मे रहा है, जबकि युद्ध हजारो सालो से लडे जाते रहे है। इस बात का 
भी कुछ निरचय नही है कि यदि सब देशो में एक नये भिन्न प्रकार की सामाजिक 
प्रणाली ञ्रा जाए, तो ससार मे शाति स्थापित हो ही जाएगी। विदेशी आक्रमण से 
प्रपनी रक्षा करने तथा दूसरे राज्यों मे पूजीवाद को समाप्त करने के लिए साम्य- 
वादी रूस को भी युद्ध करना ही पडता है। यदि ससार के सब देशो मे साम्यवाद 
स्थापित हो भी जाए, तो साम्यवाद के सच्चे स्वरूप और उसको लागू करने की 
पद्धतियो के बारे मे मतभेद उठ खडे होगे। यह कल्पना भी नहीं की जा सकती 
कि कभी कोई ऐसा समय भ्रा जाएगा, जब लोगो के कोई विरोधी मत और स्वार्थ 
न रहेंगे, और लोगो मे कोई मतभेद न होगा। मानवीय व्यवहार की मुख्य प्रेरक 
शक्तिया विविध हैं। देश का प्रेम, सत्तालोलुपता, यूथ की सहजवृत्ति उतनी ही 
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महत्त्वपूर्ण हैं, जितनी कि संग्र हशीलता और महत्त्वाकांक्षा। जब तक अपनी सम्म- 
तियों, वासनाओों और इच्छाओं के समर्थन में उन लोगों से, जो उनका विरोध 
करते हैं, लड़ने की प्रवत्ति की रोकथाम नहीं की जाती, तब तक सामाजिक प्रणाली 
चाहे कोई-सी भी क्‍यों न हो, युद्ध होते ही रहेंगे। यदि मानव-स्वभाव ही न बदल 

जाए, तो तीब्र मतभेदों का निपटारा युद्ध के शस्त्रों द्वारा ही होता रहेगा ; और 
हमारी ये आशाएं कि कोई ऐसा समय आएगा, जब विरोधों का निर्णय तलवार 
की धार से न होकर मनोबल द्वारा होगा, टलती ही रहेंगी। इतिहास को केवल 
आ्रान्तरिक (घरेल ) संघर्षों की एक श्यृंखला के रूप में प्रस्तुत करना और जाति, 

धर, और देशभक्ति की शक्तियों की उपेक्षा कर देना मानवीय विकास की पेचीदा 

समस्या को ग्रावर्यकता से अधिक सरल मान लेना है । ऐंजिल्स ने इस सम्बन्ध में 

कुछ सतकंता पूर्ण शब्द कहे हैं, “मार्क्स ने शौर उसने अपने खण्डनात्मक वकक्‍्तव्यों में 

कहीं-कहीं बढ़ा-चढ़ाकर बातें कह दी हैं । उन्होंने यह नहीं सोचा था कि वे कोई ऐसे 

ग्र (सूत्र) प्रस्तुत कर रहे हैं, जिनके द्वारा इतिहास की सब घटनाओं की व्याख्या 

हो सकेगी ; यदि ऐसा कर पाना सम्भव होता, तो ऐतिहासिक कालों को पूरी तरह 

समभ पाना उतना ही सरल हो जाता, जितना कि एक मामूली रामीकरण को हल 

करना।” 

माकक्‍्स ने जिस सत्य की ओर ध्यान खींचा है, वह यह है कि आधुनिक तक- 

नीकों द्वारा वस्तुओं का उत्पादन इतने विशाल परिमाण में हो रहा है कि यदि 

केवल वितरण की व्यवस्था कुछ भिन्‍न प्रकार से की जाए, तो उनसे सब लोगों की 

ग्रावश्यकताएं पूरी हो सकती हैं ; भ्ौर इससे उन लोगों का अ्रसनन्‍्तोष द्र हो जाएगा, 

जो इस समय भूख से पीड़ित हैं । भूखे लोग कुछ कर मरने को उतारू होते हैं, जैसे 

कि सन्तुष्ट लोग कभी हो नहीं सकते और “कम्यूनिस्ट घोषणापत्र” उन भूखों को 

प्रभावित करता है। यह इन शब्दों के साथ समाप्त होता है, “कम्युनिस्टों को 
अपने विचारों को और अपने उद्देश्यों को छिपाने से घृणा है। वे खुल्लमखुल्ला 

घोषणा करते हैं कि उनके उद्देश्य वृतेमान सब सामाजिक दशाओं को केवल बल- 

पूर्वक उलट डालने से ही पूरे हो सकते हैं। शासक-वर्ग कम्युनिस्ट क्रान्ति से कांपते 
हैं, तो कांपें। श्रमिक-वर्भ के पास गंवाने के लिए अपनी बेड़ियों के सिवाय श्रौर कुछ 

है ही नहीं । जीतने के लिए उनके सामने सारा संसार है। सब देशों के कामगरो, 

एक हो जाड्रो ।” आर्थिक क्षेत्र में 'स्वेच्छाचारी व्यक्तिवाद' के सिद्धांत के विरुद्ध 

मार्क्स का प्रतिवाद उचित है। बढ़ती हुई आर्थिक विषमता के सम्मुख राजनीतिक 

स्वतन्त्रता का मूल्य बहुत कम है। यह मान लेना कि ग्राथिक क्षेत्र में हितों की सम- 
स्वरता स्वयं उत्पन्न हो जाएगी, यह विश्वास कि यदि प्रत्येक व्यक्ति सोच-समम- 
कर अपना हित पूरा करने की कोशिश करेगा, तो समाज को स्वत्त: ही अधिकतम 
लाभ होगा, समर्थ॑नीय नहीं है। व्यक्ति अपने हित के लिए कार्य करते हुए, उसी 
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प्रक्रिया में, समाज के प्रति भ्रपने कतंव्य का पालन नहीं कर रहा होता । जन-सा घा- 
रण का ध्यान व्यक्तिगत स्वतन्त्रता की श्रोर उतना नहीं है, जितना कि धन्धों, भोजन 
श्रौर पर्याप्त सुरक्षा की ओर । 

भौतिकवादी परिकल्पना दइन्द्वात्मसक भौतिकवाद के संशोधित रूप में भी 
भौतिकवाद के भ्रन्य रूपों की भ्रपेक्षा कुछ श्रधिक सन्‍्तोषजनक नहीं है। यह दृष्टि- 
कोण, कि मन केवल भौतिक तत्त्व का ही एक कृत्य है, और इसके विचारों तथा 
विकास का निर्धारण भौतिक संघटित संस्था (भ्रौगेंनिज्म) की प्राकृतिक दशाझओरों 
द्वारा, प्रत्येक पीढ़ी के सामाजिक और ग्राथिक ढांचे और भौतिक प्रक्रिया द्वारा, 
जिसका कि वह भौतिक संघटित संस्था एक कृत्य है, होता है, एक पक्षीय श्र 
अ्रामक है। इतिहास एक सुघटित और सृजनशील प्रक्रिया है, यह धारणा माक्से- 
ने केवल हेगल से ही नहीं ली, ग्रपितु अपने यहुदी पूर्वजों से ली है। इस साभिप्राय 
झादर्श (नमूना) शौर इस सृजनशील गतिविधि की व्याख्या उत्पादनशील शक्तियों 
के विकास के रूप में नहीं हो सकती । उत्पादनशील शक्तियों का सारा विकास 
मनुष्य की सृुजनशील भ्रन्त:प्रे रणा द्वारा हुआ है। सृजनात्मक अन्त:प्रेरणा का स्रोत 
कौन-सा है ? मनुष्य केवल पशु की भांति जीकर ही संतुष्ट क्‍यों नहीं रह लेता ? 
यदि यह मान भी लिया जाए कि संसार द&न्‍्द्वात्मक ग्रनिवायंता के द्वारा यथासमय 
निष्पत्ति की ओर, ग्रस्तित्व की एक नई व्यवस्था की शोर बढ़ रहा है, तो भी इसके 
जीवन और गति का स्रोत कौन-सा है ? यह कहना कि इतिहास एक सप्रयोजन 
प्रक्रिया है, भौतिकवा दी दृष्टिकोण की यथेष्टता से इनकार करना है। यह मान 
लेना कि यह एक परम तथ्य है, इसे रहस्य-रूप में ही छोड़ देना है। और रहस्य धर्म 
का जन्मस्थल है। इसके श्रति रिक्त धर्म मानवीय प्रकृति को नये रूप में बदल डालना 
चाहता है और माक्‍्स का विश्वास है कि इसका परिणाम सामाजिक परिवतंन 
द्वारा प्राप्त होता है। वह लिखता है, “बाह्य जगत्‌ पर किया करने और उसे 
परिवर्तित करने के द्वारा मनुष्य स्वयं भ्रपनी प्रकृति (स्वभाव ) में भी परिवर्तन कर 
रहा होता है ।" सामाजिक जीवन की दशाझं पर नियंत्रण करके मनुष्य अपनी 
प्रकृति को अभ्रपनी स्वतन्त्र इच्छा के अनुसार नये रूप में बदल सकता है। माकक्‍से 
कहता है, “मोशिये प्रधों को मालूम ही नहीं कि सारा इतिहास मानवीय प्रकृति 
के श्रधिकाधिक बढ़ते हुए रूपान्तरण के सिवाय और कुछ नहीं है; और धर्म 
का उद्देश्य भी ठीक यही है । 

विज्ञान और धमं के बीच चलनेवाला इतिहास-प्र सिद्ध विवाद अब पुराना पड़ 
चुका है, क्योंकि वह विज्ञान, जो धर्म को चुनौती देता था, आज वैसा ही मर चुका 
है, जेसा कि वह धर्म, जिसे वह चुनौती दिया करता था। आज समस्या धर्म के 
भ्रविश्वसनीय कट्टर सिद्धान्तों के विषय में नहीं है, प्रपितु इस ब्रह्माण्ड में श्रात्मिक 
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तत्त्व का जो स्थान है, उसके विषय में है ; इस आत्मिक तत्त्व की व्याख्या विज्ञान 
द्वारा बिलकुल ही नहीं हो सकती। आ्ात्मा का राज्य हममें से हरएक के भ्रन्दर 
विद्यमान है, सदा से विद्यमान रहा है और सदा रहेगा । इसे सृक्ष्म निरीक्षण द्वारा 
या बाह्य परिवतेनों द्वारा प्राप्त नहीं किया जा सकता । 

जो भारतीय लोग माक्‍्संवादी सामाजिक कार्येक्रम की ग्रोर ग्राकषित हुए हैं, 
उन्हें चाहिए कि वे इसका मेल भारतीय जीवन के आधारभूत लक्ष्यों के साथ 
बिठाएं । एक स्वप्नलोक (आ्रादर्श लोक, यूटोपिया ) की रचना और एक ऐतिहासिक 
ग्रादर्श की रचना में काफी अन्तर है। किसी 'भी दिए हुए समय की सुनिर्दिष्ट परि- 
स्थितियों से बिलकुल पृथक एक ग्रव्यक्त धारणा स्वप्नलोक है, जो एक पूर्ण सामा- 
जिक व्यवस्था का एक कल्पना प्रसूत आदर्श है। दूसरी ओर, ऐतिहासिक प्राद्श में 
सुनिदिष्ट स्थितियों का ध्यान रखा जाता है श्रौर उसका आधार परम पूर्णता नहीं, 
अपितु सापेक्ष पूर्णंता होती है। किन्हीं प्राधारभूत विशेषताओं के सम्बन्ध में ऐति- 
हासिक उन्नति का निर्धारण एक सुनिर्दिष्ट पृष्ठभूमि द्वारा होता है, भले ही उसके 
भावी विकास के सम्बन्ध में निश्चय से कुछ न कहा जा सकता हो । भविष्य को 
अ्रग्रिम रूप से स्वतन्त्र नहीं कर दिया गया, और मानवीय ग्रात्मा, जो स्वाधीनता 
की भावना से सम्पन्न है, बाह्य और ग्रान्तरिक ग्रावश्यकताग्रों पर विजय पा सकती 
है और इतिहास की गति का निर्धारण कर सकती है। भारत के लिए आदर 
सामाजिक व्यवस्था वही हो सकती है, जिसमें हमारे जीवन की उस आध्यात्मिक 
दिशा का प्रा ध्यान रखा गया हो, जिसमें से कम्युनिस्टों का केन्द्रीय सिद्धान्त, कि 
सब मनुष्य भाई-भाई हैं, निकला है। उन युवकों से, जिन्हें यह निश्चय है कि धर्म 
के दिन बीत चुके हैं, हम कह सकते हैं कि वे इस प्रकार के महत्त्वपूर्ण विषयों पर दृढ़ 
सम्मतियां बनाने के लिए सबसे कम योग्य हैं और इसी लिए ऐसी सम्मतियां बनाने 
के लिए सबसे ग्रधिक अधीर हैं। इस विषय में प्लेटो की सलाह एकदम असंगत 
नहीं है ।" ु 

रूस पर हिटलर के झ्राक्रमण ने सब धार्मिक संस्थाग्रों की श्रोर से, जिनमें 
चर्च और सम्प्रदाय-संस्थाएं (संक्टरी) भी समान रूप से सम्मिलित हैं, देशभक्ति- 
१. "मेरे बेटे, तुम श्रभी जवान हो भरौर समय बीतने के साथ-साथ तुम्हारे बहुत-से व्तेमान 
विश्वास बिलकुल उलर जाएंगे | तो तुम सर्वोच्च विषयों के सम्बन्ध-निर्णय शुरू करने से पहले 
भविष्य की प्रतीक्षा करो ; और इन विषयों में सबसे महत्तपूर्ण--यद्यपि तुम श्रभी इसे बहुत तुच्छ 
समभते हो--है देवताओं के सम्बन्ध में ठीक ढंग से सोचना भोर श्रच्छा नीवन बिताना, या 
फिर इसका उल्टा“! यदि तुम मेरो बात मानो, तो इन विषयों में स्षष्ट ओर विश्बस्त निर्णय 
की पूर्णता आने की प्रतीज्ञा करो; और सब ओर से पथ-प्रदर्शन पाने की चेष्ट करते हुए यह खोज 
करो कि सत्य इस दिशा में है या उस दिशा में ।''*'''इस बीच में सावषान रहो कि देवताओं 
के प्रति किसी प्रकार की श्रधार्मिकता न होने पाए ।”--लौज़ञ,' ८८८ (ए० ३० टेलर कृत अंग्रेजी 
अनुवाद) 


४ धर्म और समाज 


पर्ण उत्साह के प्रादुर्भाव को प्रोत्साहन दिया है। अब उनके ऊपर “क्रान्ति विरोधी' 
बड्यन्त्रों से सम्बद्ध होने का शक नहीं किया जा सकता। धामिक संस्थाओं की 
ग्रोर से रूसी सरकार के सच्चे और सोत्साह समर्थन का परिणाम यह हुआ कि 
स्तालिन ने कट्टर पंथी चर्च के नेताग्रों को अधिकृत रूप से भेंट के लिए बुलाया 
झ्ौर इस बात को माना कि उन्हें पेट्रियार्क (प्राधिधर्माध्यक्ष) का चुनाव करमे 
तथा एक पवित्र ध्ंसभा (होली साइनोड) का गठन करने के लिए राष्ट्रीय सभा 
"(नेशनल भ्रसम्बली) बुलाने की स्वतन्त्रता है ।! सोवियत सरकार धामिक 
स्वतन्त्रता को स्वीकार करती है और उन मामलों में कोई हस्तक्षेप नहीं करती, 
जिनका सम्बन्ध उचित रूप से चर्च के साथ है। चर्च के प्रति पहले का उग्र विरोध 
मुख्यतया चर्चे के ग्रबुद्धि मत्तापूर्ण ग्रप्रजातंत्रीय दृष्टिकोण के कारण था ; और इस 
कारण कि चर्च रोमानौफ वंश का जरा-दुर्बल दास-सा बना हुआ था। बहुत-सी 
ज्यादतियां हुईं, जिनके विषय में भ्रब चर्चा करने की ग्रावश्यकता नहीं है। हो 
सकता है कि अब भी रूसी सरकार ने अपनी नीति राजनीतिक कारणों से वदली 
हो। प्रेरक कारण चाह कुछ भी क्‍यों न रहे हों, किन्तु यह ऐतिहासिक निश्चय इस 
बात की स्वीकृति का द्योतक है कि जनता के जीवन में धर्म का स्थान है। 


झ्राध्यात्मिक पुनरुज्जोबन को श्रावश्यकता 


मार्क्स श्रौर उसके साथी जिन उद्देश्यों को दृष्टि में रखकर चल रहे हैं, उन्हें 
प्राप्त करने के लिए, ग्रप्रिय घृणाओं को समाप्त कर डालने के लिए आध्यात्मिक 
पुनरुज्जीवन की आवश्यकता है। नई विश्व-व्यवस्था में उसे एकता और प्रेरणा 
प्रदान करने के लिए गहरा आध्यात्मिक आवेश का होना आवश्यक है। सामाजिक 
कार्यक्रम के लिए केवल वही बृद्धिसंगत श्राधार प्रदान कर सकता है। हमें, जैसा 
कि स्वर्गीय हेनरी बर्गंसन ने कहा था, “सारी मानव-जाति के सांझे उस परमात्मा 
की ओर देखना चाहिए, जिसकी केवल एक भलक मिलने का, यदि किसी प्रकार 
मनुष्य उसे पा भर सके तो, अर्थ यह होगा कि युद्ध का अविलम्ब समूलोच्छेद हो 
जाए। जिस परमात्मा का संकेत बर्गंसन ने किया है, उसकी भलक हम किस प्रकार 











१. ४ सितम्बर, १६४३ को स्तालिन द्वारा मास्‍्को, लेनिनग्राद श्रौर यूक्रे न के तीन श्रषि- 
ध्मोध्यक्ों (मेट्रोपोलिटन) का स्वागत-सत्कार करने के विषय में श्रधिकृत वक्तव्य में निम्नलिखित 
अनुच्छेद महत्त्वपूर्ण है : 

“भ० के बोच में श्रधिपर्माध्यत्त सर्जियस ने अ्रध्यक्ञ (चेयरमैन) गा बताया कि सनातनी 
(ओथोंडोक्स) चचे के श्रधिकारी-वर्ग ने यह इरादा बनाया है कि निकट भ॑विष्य में बिशपों की एक 
निवोचिका सभा (कॉक्लेव) मास्को के और सारे रूस के प्राधिपर्माध्यक्ष (पेट्रियार्क) का चुनाव 
करने के लिए ओर पवित्र धंसभा (होली साइनोड) की स्थापना करने के लिए बुलाई जाए । 


इसपर सरकार के भ्रध्यक्ष कामरेड जे० वी० स्तालिन ने कद्दा कि सरकार की भ्रोर से इस प्रस्ताव 
पर कोई ऐतराज़ न होगा |”! 


धर्म को आवश्यकता ४ 


पा सकते हैं ? हम पाप और ग्रसारता से मुक्त होकर किस प्रकार उस भगवान को 
देखने की अन्तदृ ष्टि प्राप्त कर सकते हैं, जो सबके लिए एक है ? धर्म का आधार 
व्यक्ति के सारभूत भूल्य श्लौर गौरव का उद्घाटन और वास्तविकता के उच्चतर 
संसार के साथ व्यक्ति का सम्बन्ध है। जब मानव-प्राणी यह अनुभव करता है कि 
वह पाशविक प्रकृति की अपेक्षा उच्चतर एक वास्तविकता की व्यवस्था का श्रंश 
है, तो वह सांसारिक सफलता से या भौतिकवादी विज्ञान की विजयों से सन्तुष्ट 
नहीं हो सकता। उसमें भ्रपने आदशों के लिए शहीद होने की क्षमता है, यह तथ्य 
इस बात का सूचक है कि मनुष्य शाशवत वास्तविकताओं के संसार में रहता है 
आऔर उसीके लिए जीता है। पूजा मनुष्य का (दिव्य) ब्रह्म तक पहुंचने का प्रयत्न 
है। धर्म वह अनुशासन है, जो भ्रन्तरात्मा को स्पर्श करता है और हमें बुराई और 
कुत्सितता से संघर्ष करने में सहायता देता है ; काम, क्रोध ओर लोभ से हमारी 
रक्षा करता है ; नेतिक बल को उन्मुक्त करता है ; संसार को बचाने का महान कार्य 
के लिए साहस प्रदान करता है। मन के अनुशासन के रूप में इस (धर्म) में उस 
बुराई का मुकाबला करने की कुंजी और सारभूत साधन विद्यमान हैं, जो सम्य 
संसार के अस्तित्व के लिए खतरा बनी हुई है। इसमें हमारे विचार और आचरण 
को आत्मा के धर्मों का वशवर्ती बनाने की बात निहित है। 

अतीत में धर्म जादू, टोने, नीमहकी मी और गन्धविश्वास के साथ मिश्रित रहा 
है। उन धर्म सिद्धान्तों को, जो किसी समय दिव्य जीवन की ओर ले जानेवाले मार्गं 
थे, पर आज रुकावट बने हुए हैं, मनुष्य और परमात्मा के बीच में रोक बनकर 
खड़े न होने देना चाहिए और आध्यात्मिक जीवन की सारभूत सरलता को नष्ट 
न करने देना चाहिए। धर्म को, जैसा कि इसके नाम से ही ध्वनित होता है, एक 
ऐसी संघटक, परस्पर बांधनेवाली शक्ति होना चाहिए, जो मानव-समाज की 
सुदृढ़ता को और गहरा करती हो, भले ही उसके ऐतिहासिक स्वरूपों में अ्रनेक 
स्पष्ट त्रुटियां रही हों । अ्रपने तत्त्व-रूप में धर्म आध्यात्मिक अभियान के लिए 
ग्राह्दान है। यह धर्म धमं विज्ञान (थियोलॉजी ) नहीं है, अपितु धर्म का व्यवहार और 
अनुशासन है। आत्मा के दर्द की, जिसने भ्रपने-प्रापको शाइवत से पृथक्‌ कर लिया 
है, यही एकमात्र औषध है। जब मानव-प्रात्मा इसके स्रोतों श्रौर इसकी शर्तों की 
झ्रवज्ञा करती है, तब वह उन्मत्त और आत्मघाती बन जाती है। व्यक्ति और 
शाइवत के बीच लुप्त हो गए सम्बन्ध को पुनः स्थापित करना ही धर्म का लक्ष्य है। 

धर का सार उन धर्म-सिद्धान्तों में श्रौर धाभिक मतों में, विधियों में श्ौर 
संस्कारों में नहीं है, जिनसे हममें से ग्रनेक को विरक्ति होती है, अपितु युगों की 
गम्भी रतम बुद्धिमत्ता में, अनवरत तत्त्वज्ञान में, सनातन धर्म में है, जो श्राधुनिक 
विचार की किकतंव्यविमृढ़ अस्तव्यस्तता में हमारा एकमात्र पथप्रदश्शंक है। विभिन्न 
धर्म सत्य का प्रतिनिधित्व नहीं करते, अपितु सत्य के उन विभिन्न पक्षों और धार- 


४६ धर्म और समाज 


णाग्रों का प्रतिनिधित्व करते हैं, जिनमें कि लोग विश्वास करते रहे हैं। वे उस एक 
ही सत्य की विविध ऐतिहासिक अभिव्यक्तियां हैं, जो अपनी प्रामाणिकता की दृष्टि 
से सावंभोम और सावंकालिक है। सेंट भ्रागस्टाइन कहता है, “जिसे ईसाई धर्म 
कहा जाता है, वह प्राचीन लोगों में भी विद्यमान था, और मानव-जा ति के प्रारम्भ 
से लेकर ईसा के शरीर धारण करने के समय तक कोई वक्‍त ऐसा नहीं रहा, जब 
इसक। अस्तित्व न रहा हो ; ईसा के ग्रागमन के बाद सच्चे धर्म को, जो पहले से 
ही विद्यमान था, ईसाई धर्म कहा जाने लगा |” 
इस सृजनशील प्रसव-पीड़ा के काल में, अपने कष्ट-सहन की गंभीरता के 
कारण भी, भारत को यह विशेषाधिकार प्राप्त है कि वह संसार के लिए प्रकाश 
बन सके, सावंभौम महत्त्व के एक संदेश का वाहक बन सके । भारत कोई जातीय 
व्यक्तित्व नहीं है, क्योंकि जातीय भवितव्यता बनावटी है। विशुद्ध जातीय रूप तो 
न॒विज्ञान की आदर्श कल्पनाएं-भर हैं। वास्तविक जीवन में ऐसे व्यक्तियों को प्राप्त 
कर पाना सरल नहीं है, जिनमें किसी एक ही जाति की सब विशेषताएं एकत्र विद्य- 
मान हों। सभी जगह मनुष्यों में विभिन्न जातियों की विशेषताएं मिली-जुली मिलती 
हैं, यहां तक कि एक ही परिवार के सदस्यों में भी एक ही जाति की विशेषताएं 
शायद ही कहीं दीख पड़ती हों। भारतीय संस्क्रति जातीय दृष्टि से एकदेशीय नहीं 
है, अपितु इसने सब जातियों के लोगों को प्रभावित किया है। अनुभूति श्रौर उद्देश्य 
की दृष्टि से यह अस्तर्राष्ट्रीय है। भारत के प्रतीकरूप धर्म हिन्दुत्व में यही भावना 
विद्यमान है ; वह भावना, जिसमें इतनी प्रसाधारण जीवनी शक्ति है कि वह राज- 
नीतिक और सामाजिक परिवतंनों के बाद भी बची हुई है। जब से भी इतिहास 
का अभिलेख उपलब्ध है, तभी से वह ग्रात्मा की पवित्र ज्वाला का साक्ष्य प्रस्तुत 
करता रहा है, वह ज्वाला सदा, तब भी जब कि राजवंश नष्ट होते हों और सा म्राज्य 
ट्टकर खंडहर बनते हों, विद्यमान रहेगी। केवल यही पवित्र ज्वाला हमारी सभ्यता 
को आत्मा, और नर-ना रियों को जीवन का एक सिद्धान्त प्रदान कर सकती है। 
मनुष्य में एक, न केवल जीने की, अपितु गौरव के साथ जीने की तत्त्वगत 
(मौलिक ) आकांक्षा विद्यमान है। जब हमारे इस गौरवपूर्ण जीवन के भ्रावेश को 
ब्रह्मांडीय समथथन प्राप्त हो जाता है,तब हमारे भ्रन्दर एक विशिष्ट प्रकार का धामिक 
उत्साह भर उठता है। ऐसा व्यक्ति कोई भी नहीं है, जिसके मन में कभी न कभी ये 
आधारभूत प्रश्न न उठ हों--मैं क्या हूं ? मेरा मूल कहां है ? मेरी भवितव्यता क्‍या 
है ?' इसके ग्रतिरिक्त हमें इस विश्व के रहस्य पर विस्मय की भनुभूति होती है, 


१. “लिब्र० डि वेरा रिलिजियोन), श्रध्याय १० 

२. इस रुनभुन-भरे पद्य पर विचार कीजिए, 
“अरे, ये सब रात्रियां ओर दिवस किधर जाते हैं ? 
ओर आगामी कल कहां हो सकता है? 
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इसकी सुव्यवस्थितता में विश्वास होता है; हमें चिर-काल से बनी झा रही पहेलियों 
के उत्तरों की अन्तहीन खोज है और वस्तुश्नरों की सचाई को खोज निकालने की 
ग्रधी रतापूर्ण लालसा है ; उस सचाई को, जो इस भथे में सावंभौम और परम है कि 
वह सब मनुष्यों के लिए, सब देशों और कालों के लिए प्रामाणिक है। रहस्यमय का 
अनुभव सब धर्मों के मूल में विद्यमान आधारभूत गुण है। गेटे कहता है, “विचा- 
रक के रूप में मनुष्य का सबसे बड़ा आनन्द यह है कि जिसकी थाह पाई जा सकती 
है, उसकी थाह पा ली जाए, और जिसकी थाह नहीं पाई जा सकती (भ्रथाह ), उसके 
सम्मुख श्रद्धा से सिर भूका दिया जाए ।” कुछ ऐसे तथ्य और मान्यताएं (जीवन- 
मूल्य) हैं जिनकी कोई व्याख्या नहीं की जा सकती । हम यह नहीं जानते कि इस 
संसार का अस्तित्व किसलिए है; और मान्यता ग्रों के जगत के साथ, जो देश श्रोर 
काल के संसार की अपेक्षा कम वास्तविक नहीं है, इसका क्या सम्बन्ध है। यदि 
हम मानवीय तकंबुद्धि की इन सीमाग्नों को पहचान सकते हैं और उन्हें स्वीकार 
कर सकते हैं, तो इसका कारण केवल यही है कि हमारे अन्दर एक आात्मा है, जो 
तकंबुद्धि की अपेक्षा कहीं अ्रधिक उत्कृष्ट है ; वही तकबुद्धि को अपने उपकरण 
(साधन ) के रूप में प्रयुक्त करती है। इन दोनों को पृथक नहीं किया जा सकता ; 
क्योंकि ग्रात्मा तो वस्तृत: वह समूचा व्यक्तित्व है, जो अपने उच्चतर अंश के पथ- 
प्रदर्शन में काय करती है ; श्रौर जब ग्रात्मा कार्य करती है, तब हमें परमात्मा 
का दर्शन होता है। यद्यपि बोद्धिक प्रवृत्ति मानवीय मन के लिए स्वाभाविक ( नैस- 
गिक ) है, परन्तु इसकी सुस्पष्ट भवितव्यता तो इसकी अवयवभूत (मुख्य ) ही है। 
कभी न कभी हममें से प्रत्येक ने अवेयक्तिक आनन्द के उन क्षणों का अनुभव 
किया होगा, जब ऐसा लगता है कि हम इस स्थूल पृथ्वी पर नहीं चल रहे, भ्रपितु 
हवा में उड़ रहे हैं, जब हमारा सारा अस्तित्व एक ऐसे सान्निध्य से ओतप्रोत हो 
उठता है जो अ्वर्णनीय होते हुए भी अनु भूतिगम्य है, जब हम एक ग्रपाथिव ( दिव्य ) 
वातावरण में स्नान कर रहे होते हैं, जब हम परम आनन्द की सीमाग्रों तक को 
स्पर्श कर लेते हैं, जहां पहुंचकर स्वार्थ-साधना और शतृप्त लालसाएं उपलब्धि और 
प्रशान्तता के सम्मुख घुटने टेक देती हैं। इस प्रकार के ग्रन्तद्‌ षिट के क्षण और आनंद 
की मनोदशाएं व्यक्तित्व को ऊंचा उठानेवाली, विस्तार प्रदान करने वाली, गह- 
राई तक ले जानेवाली, और समृद्ध बनानेवाली होती है, और फिर भी वे उसका 
विश्व के साथ एकात्म्य स्थापित करती हैं। च्‌र-चूर कर देने वाली गहराई के श्र 
.. जब में न रहूंगा, क्या तब कोर रहेगा ? 

ओर में सदा में ही क्यों रहता हूं १”? 

बाल्टर डि ला मेयर, 'प्लेजसे एएड स्पेक्युलेशन्स” (१६४०) 

ये हैं वे पहेलियां, जो आती तो बच्चे तक के मन में है, पर जिनका सबके लिए सन्‍्तोष- 
जनक उत्तर श्रभी तक कोई दाशनिक भी नहीं दे पाया 


है ह धर्म और समाज 


तीव्र उल्लास के इन भ्रनुभवों में, जबकि हम पंखों द्वारा ऊपर उठकर वास्त- 
विकता को स्पर्श करने लगते हैं, जब हम प्रकाश से भर उठते हैं शोर ग्रात्मा के 
सानब्निध्य के वातावरण से भर उठते हैं, हमारा मन आइचयेजनक स्पष्टता से भर 
जाता है और हम अपने अ्रपको एक मित्रतापूर्ण विश्व का अंग अनुभव करने लगते 
हैं। जिनके चरित्र और सत्यनिष्ठा पर कोई ग्राक्षेप किया ही नहीं जा सकता, ऐसे 
लोगों ने बड़े गम्भीर शब्दों में बताया है कि किस प्रकार उनका सारा अस्तित्व ही 
रूपान्तरित हो गया। आत्मा ही उनका जीवन, प्रकाश और आनन्द है। उनका 
सम्पूर्ण स्वभाव अनुसन्धान की गतिविधि है, ज्ञान-प्राप्ति का प्रयत्न। वे तो अपनी 
आत्मा की शांति में रह रहे होते हैं, परन्तु उनके शरीर जीवनी-शक्ति से प्रबल और 
गविलम्ब्य होते हैं। 

धर्म का मूल एक प्रकार की विस्मय की अनुभूति में और स्वयं जीवन के 
शाश्वत रहस्य में, इसकी चारुता ओर शक्ति में, जब हम किसी तृप्तिदायक वस्तु 
को प्राप्त करते हैं, तब होनेवाले परम उल्लास के अनुभव में है ; श्रौर इनके ग्रभाव में 
मनुष्य मृतक सदश है। “अरी गार्गी, जो इस अविनव्वर' को बिना जाने इस संसार 
से प्रयाण कर जाता है, वह दरिद्र है, दया का पात्र है ; दूसरी ओर, जो कोई इस 
अविनश्वर' का ज्ञान प्राप्त करके इस संसार से प्रयाण करता है, वह ब्राह्मण है।* 
ओर फिर, “यदि हम उसका ज्ञान यहीं प्राप्त कर लें, तब तो जीवन सफल है ; पर 
यदि हम उसे यहां न जान पाएं, तो यह महान विपत्ति है।* यदि मानव-जीवन 
शाश्वत के साथ सम्पर्क स्थापित करने की अदम्य लालसा से प्रेरित न हो, तो उस 
जीवन का कुछ गर्थ ही नहीं है। प्लौटिनस कहता है, “इसके लिए, वह सर्वोच्च 
'सौन्दय', वह परम और मूल सौन्दये, भ्रपने प्रेमियों को सौन्दर्य के श्रनुकूल गढ़ता 
है और उन्हें प्रेम के योग्य भी बनाता है। और इसके लिए आत्माओं के सामने 
कठोरतम और चरम संघर्ष प्रस्तुत किया जाता है ; हमारा सारा श्रम इसीके लिए 
है कि कहीं हम इस सर्वश्रेष्ठ फलक का कुछ भी ग्रश पाए बिना न रह जाएं, जिसे 
प्राप्त करना आनन्दमग्र दृष्टि में धन्य होना है ; भर जिसे प्राप्त करने में श्रसफल 
रहना चरम अ्रसफलता है। क्योंकि जो व्यक्ति रंगों और दीख पड़नेवाले रूपों से 
मिलनेवाले आनन्द को पाने में असफल रहदा है, शक्ति और सम्मान पाने में 
ग्रसफल रहता है, वह झसफल नहीं है ; श्रपितु केवल वह भ्रसफल है, जो 'इस' 
ग्रानन्द को पाने में ग्रसफल रहता है, जिसे पाने के लिए उसे राज्यों को भी त्याग 
देना चाहिए।* 

जब तक उस सर्वोच्च (परमेश्वर) की भलक न मिले, तब तक जीवन 

१. यो वा एतदद्वरं गार्गि अविदितवाइस्माल्लोकात्‌ प्रेति स कृपणः ; अ्रथ एतदत्षरं गार्गि 


विदित्वाउस्माल्लोकात्‌ प्रेति स आह्यग: | 
२. महतो विनष्टि: । 
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भ्रपूर्ण रहता है। आत्मा की भी ठीक वैसी ही अआंखें हैं, जेसी शरीर की हैं ; उन 
आंखों से वह परम सत्य का ज्ञान प्राप्त करती है और परम पूर्णता से, जो परमात्मा 
है, प्रेम करना सीखती है। “जंसे श्रांख आकाश को देखती है, वेसे ही साधक 
लोग परमात्मा के उच्चतम निवासस्थान को सदा देखते हैं।* इस प्रकार के 
अनुभव मानव-परिवा र की सभी शाखाओरों में होते रहे हैं, यद्यपि विभिन्‍न कालों 
में और विभिन्‍न जातियों में उनकी व्याख्याएं प्रलग-भ्रलग ढंग से होती रही हैं । 
मूसा आवेश में कह उठता है, “शाश्वत परमात्मा ही मेरा ग्राश्नय है और नीचे 
ग्नन्त बाहें हैं।? साम (ईसाई भजन, स्तोत्र )-लेखक भी इसी प्रकार के, शाश्वत 
निवास में ले जाए जाने के, और उस 'एक' के साथ, जो परव्वतों के जन्म से भी 
पहले, संसार की रचना से भी पहलें विद्यमान था, साहचय के अ्रनुभव की चर्चा 
करता है। आत्मा का संसार प्लेटो के दर्शन का एक आवश्यक अंग है। उसकी 
दृष्टि में यह ग्रात्मजगत ही सत्य, शिव झऔर सौन्दय्य का भ्राधार और ग्राश्नय है । 
मानवीय मन केवल भौतिक तत्त्व के संसार तक ही सीमित नहीं है और इसे 
वास्तविकता के लोकोत्त र और ग्रती रिद्रिय क्षेत्र के साथ धनिष्ठ सम्पर्क तक ऊंचा 
उठाया जा सकता है। सेंट पाल लिखता है, “भले ही हमारा बाह्य मनृष्य नष्ट 
हो जाए, फिर भी हमारा आन्तरिक मनुष्य दिनोंदित नया और नया होता जाता 
है ''''। हम उन चीज़ों की ओर नहीं देखते, जो दिखाई पड़ती हैं, बल्कि उन 
चीज़ों की ओर देखते हैं, जो दिखाई नहीं पड़तीं ; क्योंकि जो चीज़ें दिखाई पड़ती 
हैं, वे क्षणभंग्र हैं श्रौर जो चीज़ें दिखाई नहीं पड़तीं, वे शाश्वत हैं ।* प्लौटिनस 
(ईस्वी सन्‌ २०७-२७० ) कहता है, “कई बार ऐसा हुआ्ना कि मैं अपने शरीर से 
बाहर, ऊपर उठाकर अपनी ्रात्मा में पहुंचा दिया गया ; इस प्रकार मैं प्रन्य सब 
वस्तुओं से पृथक होकर गआत्मकेन्द्रित हो गया ; मुझे ग्रद्भुत सौन्दयय के दर्शन हुए ; 
मुझे पहले किसी भी समय की अपेक्षा एक उच्चतम व्यवस्था के साथ सम्मिलन का 
विश्वास हुआ ; मुझे दिव्य सत्ता के साथ तादात्म्य प्राप्त हो गया ।* “एक बार 
१. सदा पश्यन्ति सूर॒यः तद्दिष्णो: परम पद दिवीव चक्तुराततम्‌ ।--ऋग्वेद 
२. ऋषि आय स्‍्लेच्छानां समानं लक्षणम्‌ | 
. ड्यूटरोनोमी,' ३३.२७ 

४. प्ताम? ६०.२; साथ ही तुलना कीजिए, “जैसे हिरन पानी के नालों की ओर ह्वांफता 
हुआ दोड़ता है, वैसे ही, हे परमात्मा, मेरी श्रात्मा तेरे लिए तरस रही है । मेरी आत्मा परमात्मा 
के लिए प्यासो है, जीते-जागते परमात्मा के लिए । में परमात्मा के सम्मुख कब पहुंचु गा !??-- 
साम ४२. १-२ ओर फिर, “हे परमात्मा, त मेरा परमात्मा है; में तुमे जल्दी ही ढंढ़ लंगा । 
एक शुष्क और तपाकुल प्रदेश में, जहां पानी का नाम नहीं है, मेरी श्रात्मा तेरे लिए प्यार्स 
है ओर मेरा शरीर तेरे लिए लालायित है |?--साम ४३. १ 


५. २ कोरिन्वियन्स,”! ४. १६-१८ 
६. 'ऐन्नीडस,! ४. ८. १ 
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वहां पहुंचकर आत्मा इस अनुभव का विनिमय विश्व की किसी भी वस्तु से करने 
को तैयार नहीं होगी ; यहां तक कि यदि उसे सम्पूर्ण नक्षत्रों समेत श्राकाश-मण्डल 
' दे दिया जाए, तो उसके बदले भी वह इस अनुभव को छोड़ने को तैयार नहीं होगी ; 
इस अनुभव से बढ़कर उच्चतर और उत्कृष्टतर वस्तु और कुछ नहीं है। इससे भौर 
ऊपर जाना हो ही नहीं सकता ।”* आागस्टाइन ने भ्रपनी दोष-स्वीकृतियां इन 
स्मरणीय शब्दों से प्रारम्भ कीं, हे प्रभु, तूने हमें अपने लिए बनाया है, और जब 
तक हम तुभमें पहुंचकर शान्ति प्राप्त नहीं कर लेते, तब तक हमारे हृदय अ्शान्त 
रहते हैं।” उसके लेखों में ऐसे प्रनेक संदर्भ हैं, जिनसे यह सूचित होता है कि अपने 
जीवन के महान क्षणों में वह “उस तक पहुंच गया था, जो “एक कौंध में, एक 
छलांग में उस शाववत बुद्धिमत्ता को स्पर्श कर लेता है, जो अनन्तकाल स्थायी है 
और जो स्वयं वह बुद्धिमत्ता है। मुहम्मद ने ज़ोर देकर कहा था कि परमात्मा सच- 
मुच है, इस बात को सिद्ध करने के अन्य किसी प्रमाण की श्रावश्यकता नहीं है। 
उसके अपने इस अनुभव की, कि “परमात्मा मेरी भ्रपनी गर्दन की नस से भी मेरे 
ज़्यादा नज़दीक है।' गवाही ही इसके लिए काफी है। सेंट टामस ऐक्वाइनास 
को एक उल्लेखनीय अनुभव हुआ था । जब वह नेपल्स में मास (खीष्ट याग, यज्ञ ) 
कर रहा था, तब उसने अपनी कलम और दवात एक ओर रख दी, और उसके 
बाद अपने भपूर्ण ग्रन्थ 'सम्मा थियोलौजिका' का एक शब्द भी आगे नहीं लिखा । 
उससे अपने इस महान ग्रन्थ को पूर्ण करने को कहा गया, तो उसने उत्तर दिया, 
“मैंने उसके दशंन कर लिए हैं, जिसके कारण मैंने जो कुछ लिखा है और उपदेश 
दिया है, वह मुर्भे तुच्छ लगने लगा है। जब एक शिष्य ने बगदाद के सूफी रहस्य- 
वादी साधक जनंद से कहा,“मैंने सुना है कि आपके पास दिव्यज्ञान का मोती है ; 
आप उसे मुझे दे दीजिए, या बेच दीजिए । जनेद ने उत्तर दिया, “मैं वह मोती 
तुम्हें बेच नहीं सकता, क्योंकि तुम्हारे पास चुकाने के लिए उसकी कीमत नहीं है ; 
और यदि मैं तुम्हें वह यों ही दे दूं, ततो तुम उसे बहुत सस्ते में पा रहे होगे भौर तुम्हें 
उसके मूल्य का पता ही नहीं चलेगा । मेरी तरह तुम इस (परमात्मा के ) समुद्र में 
सिर के बल कद पड़ो, जिससे कि तुम स्वयं ही उस मोती को पा सको ।” जब 
हम उस वास्तविक का स्पशे करते हैं, तो हम, 

परमात्मा में लीन हो जाते हैं ज॑से प्रकाश प्रकाश में ; हम उड़ते हैं 

स्वेच्छा से एक होकर । 

धामिक ग्रनुभूतियां उतनी ही पुरातन हैं, जितना मुस्कराना और रोना, प्यार 








१. 'ऐन्नीडस,” ६. ७. ३४ 
२. कुरान, ५०.१५ 
३. निकल्सन, 'मीरिटस आफ इस्लाम? (१६१४), पृष्ठ १४ 
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करना और क्षमा करना । परमात्मा की अनुभूति कई ढंगों से होती है, प्रकृति के 
साथ घनिष्ठ सम्पक॑ द्वारा, अच्छाई की पूजा द्वारा और 
सूर्यास्त के स्पर्श, 
फूलों की घंटी की कल्पना, किसी की मृत्यु 
यूरीपिडीज़ के किसी नाटक की सम्मिलित-गानमय समाप्ति 

द्वारा । यह अनुभूति जीवन के शने:-शने: उच्चतर होते जाने से लेकर परमात्मा में 
भाव-समाधि की तीब्रतम कोटि तक अविराम व्याप्त रहती है। 

विचारों की कोई भी गंभीर साधना, विश्वासों की कोई भी खोज, सद्गुणों 
के अभ्यास का कोई भी प्रयत्न, ये सब उन ही स्रोतों से उत्पन्न होते हैं, जिनका 
नाम धर्म है। मन द्वारा सौन्दर्य, शिवत्व और सत्य की खोज परमात्मा की ही खोज 
है। माता के स्तनों का दूध पीता हुआ शिशु, असंख्य तारों की प्रोर निहारता हुआ 
गशिक्षित जंगली, अपनी प्रयोगशाला में सृक्ष्मवी क्षण के नीचे जीवन का अध्ययन 
करता हुआ विज्ञानवेत्ता, एकान्त में संसार के सौन्दर्य और करुणा का चिन्तन करता 
हुआ कवि, तारा-प्रालोकित ग्राकाश के, उच्च हिमालय के या प्रशान्त समुद्र के 
सम्मुख, या इन सबसे बढ़कर चमत्कार एक ऐसे मनुष्य के सम्मुख, जो महान भी 
है श्रौर अच्छा भी, श्रद्धापू्वक खड़ा हुआ एक साधारण मनुष्य, इन सबमें एक 
अस्पष्ट-सी शाश्वत की भावना और स्वर्ग के लिए संवेदना विद्यमान है। 

सच्चे ग्रथों में धामिक व्यक्ति का धर्म बिलकुल सीधा-सादा होता है, जिसमें 
धर्म-विश्वासों, धर्म-सिद्धान्तों के मनोभावों या आ्राधिदेविक तत्त्वों की बेड़ियां नहीं 
होतीं । यह उस आत्मा की वास्तविकता का प्रतिपादन करता है, जो काल और 
देश के ऊपर व्याप्त है। अ्रपनी व्यावहारिक अभिव्यक्ति के लिए इसकी यह सृक्ति 
होती है, “जो भी कोई भला करता है, वह भगवान का है ।” न्यायपूवंक ग्राचरण 
करना, सौन्दर्य से प्रेम करता और सत्य की भावना के साथ विनम्रतापूर्वक चलना 
यही सबसे ऊंचा धर्म है।' यह अनुभव किसी एक जाति या एक जलवायु ( प्रदेश ) 
तक ही सीमित नहीं है। जब भी कभी आत्मा, किसी भी देश में या किसी भी 
जाति की सीमाश्रों में, भ्रपने वास्तविक रूप में ग्राती है, जब भी कभी यह अपनी 
प्रान्तरिक गहराइयों में केन्द्रित हो उठती है, जब कभी इसकी ग्नुभूतिशीलता पर 


१. आआश्स्टान से तुलना कीजिए, “व्यवित मानवीय आकांक्षाओं और उद्देश्यों की नगण्यता 
को और उस श्रतिभव्यता तथा आश्चर्यजनक उुव्यवस्था को श्रनुभव करता है, जो प्रकृति और 
विचार-जगत्‌ , दोनों में प्रकट होती द्वे। वइ मानवीय श्रस्तित्व को एक कारागार के रूप में देखता 
है और सम्पूर्ण विश्व को एक महत्तपूर्ण समग्र रूप में अनुभव करना चाहता है । सब कालों के 
धार्मिक प्रतिभाशाली लोगों में इस प्रकार की धार्मिक श्रनुभूति बहुत स्पष्ट दिखाई पड़ती है; यह 
धार्मिक अनुभति न तो भर्म-सिद्धान्तों से बंधकर चलतो दे भ्रोर न मनुष्य के रूप में कल्पित पर- 
मात्मा से ; इसलिए ऐसा कोई धर्म-समाज (चचे) नहीं हो सकता, जिसकी बेन्द्रभूत शिक्षाएं इस 





लनलज--क्‍3 कब] 


५२ धर्म श्रौर समाज 


ग्रपने ग्रासपास के गम्भी रतर जीबन की धाराझओरों का प्रतिभावन ( रिस्पौंस ) होता है, 
तब यह अपनी सच्ची प्रकृति को प्राप्त होती है श्रौर ग्रानन्द के साथ रोमांचकारी 
उल्लास के साथ पर-प्रात्मा के जीवन में रहने लगती है । जिसकी चेतना सर्वोच्च 
आत्मा में, बुद्धि और आनन्द के अ्रपार समुद्र में, लीन हो गई, उसे जन्म देकर 
माता सफल-मनोरथ हो जाती है, परिवार पवित्र हो जाता है और उससे सारी 
पृथ्वी पुण्यवती हो उठती है।' 

जो संसार अधिकाधिक गंभीर शोकान्त विपत्ति में भटक रहा है, उसकी 
मुक्ति किसी श्रन्य उपाय द्वारा नहीं हो सकती। मानव-जाति के विस्तृत जगत्‌ की 
सब प्रमुख ग्राध्यात्मिक सामग्रियों का मूल आधार मानव-जाति की वास्तविक, 
आत्मिक एकता की स्वीकृति (मानना) है ; एक ऐसी एकता, जिसका, व्यक्ति 
अपनी प्रकृति की गहराई में, भ्रन्य किसी भी अनुभूतिमुलक समाज की अपेक्षा 
ग्रधिक अंग है। उन व्यावहारिक रोकों का जो हमें एक-दूसरे से पृथक करती हैं, 
ग्रस्तित्व उससे गहरे स्तर पर पहुंचकर समाप्त हो जाता है। यदि हम ग्राध्यात्मिक 
वास्तविकता में केन्द्रित हो जाएं, तो हम लोक और भय से, जो हमारे अराजक 
और प्रतियोगितात्मक समाज के आधार हैं, मुक्ति पा जाते हैं। इसे एक ऐसे 
मानवीय समाज के रूप में परिवर्तित करने के लिए, जिसमें हर व्यक्ति की भौतिक 
झौर मानसिक उन्नति की व्यवस्था हो, हमें श्रपनी चेतना का विस्तार करना होगा, 
अपनी चेतनता को बढ़ना होगा, जीवन के उद्देश्य को पहचानना होगा, और उसे 
अपने कामों में अपनाना होगा। चेतना का यह विस्तार, चेतनता की यह वृद्धि 
सरल नहीं है । यह जान लेना, कि वास्तविकता हमें दिखाई नहीं पड़ रही है श्रौर 
यह कि हम अन्धे हैं, और अपने अंधेपन में जो कुछ हमें प्रतीत होता है, उसीको 
हम वास्तविकता समभ लेते हैं, आसान है। परन्तु उस अन्धेपन का इलाज 
करने के लिए और सच्ची दृष्टि पाने के लिए आत्मशुद्धि की आवश्यकता है। हमें 
चेतना को लोभ और भय के विकार से, अहंकार के मोह से मुक्त करना होगा ; 
झौर जब हममें पवित्रता और एकाग्रता आ जाती है, तब हम परिवर्तित हो जाते 
हैं। हम वही हो जाते हैं, जो कुछ हम देखते हैं श्रौर हमारी प्रकृति नई हो जाती है, 
हम संसार के स्वरूप और प्रयोजन को समभने लगते हैं, और इस संसार में उस 
अनुभति पर आधारित हों । यही कारण है कि प्रत्येक युग के भिन्‍न-विश्वासियों (प्रचलित पर्म 
को न माननेवालो) में हमें ऐसे अनेक लोग दीख पड़ते हैँ, जिनमें उच्चतम कोटि की धार्मिक 
भावनाएं थीं ओर अनेक वार तो वे अपने समकालीन लोगों द्वारा नास्तिक माने गए थे ओर कभी 
कभी ऐसे लोग सन्त भी माने जाते थे । इस दृष्टि से देखने पर डैमोक्रिटम, ऐसिसी का फ्रांसिस 
ओर स्पिनोज़ा एक-दूसरे के बहुत निकट हैं ।?--ऐच० गोड्न गर्बेडियन लिखित, “अल्वर्ट 
आइन्सटीन! (१६३६), पृष्ठ ३०७ 

१. कुल पवित्र जनना कृतार्था वसुन्बरा पुण्यकती च तेन , 

अपार संवित्मुख सागरेडस्मिन्‌ लीन परे ब्रह्मणि यस्य चेतः । 
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रीति से जीवन-यापन करने में समर्थ होते हैं, जिस रीति से परमात्मा चाहता है कि 
हम जीवन बिताएं । सम्पूर्ण सृष्टि का उद्देश्य मानव-जीवन का विकास करना है, 
मनुष्य का पुननिर्माण। मानव-प्रकृति को बदले बिना हम मानव-जीवन और मानव- 
समाज को बदल पाने की आशा नहीं कर सकते। रिक्त धारणागं और साभिलाष 
कल्पनाओ्रों के सम्बन्ध में औरंगजेब की चुटीली टिप्पणी के बावजूद कवि के ग्रलोक 
ग्रौर दार्शनिक के आदर्श की आवश्यकता है ; कवि और दाशेनिक आत्मा को गति 
देनेवाली शक्तियों के प्रति सचेत रहकर हमारे लिए इस संसार के अन्दर ही एक 
परिष्कृततर संसार की भलक को सुरक्षित बनाए रखते हैं । 

आ्राज हमें ग्रावश्यकता इस बात की है कि मनुष्य के रहन-सहन के ढंग में ग्रामल 
परिवर्तन किया जाए । हम भविष्य को केवल उतनी ही सीमा तक निरापद (सुरक्षित ) 
बनाने में सहायता दे पाते हैं, जिस सीमा तक हम अपने-आ्रपको बदल पाते हैं। यह 
ग्रात्मपरिवर्तन स्वतः तहीं हो जाता । यह उस साभिप्राय आदर्श के प्रति प्रतिभावन 
(रिस्पौंस ) है, जो हमें इतिहास में दिखाई पड़ता है। यह ग्रात्म का वास्तविकता के 
बशवर्ती होना है। यही धर्म का आचरण है। भारत के रहस्यवादी धमं की ही नये 
विश्व का धर्म बनने की संभावना है, जो सब मनुष्यों को राष्ट्रीय सीमाओं के पार 
भी एक सांभे केन्द्र की ओर खींच सकेगा ; भारत के इस रहस्यवादी धर्म का 
कथन है कि आध्यात्मिक वस्तुएं वेयक्निक हैं ग्रौर हमें उन्हें प्रपने जीवन में प्रति- 
बिम्बित करना चाहिए ; इसके लिए यह गआ्रावश्यक है कि हम वास्तविक को प्राप्त 
करने के लिए सांसारिक विषयों से विमुख हो जाएं और नई ऊर्जा तथा संकल्प के 
साथ इतिहास के जगत्‌ की ओर लौट पड़ें। 
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धम के प्रति विरोध--धर्म द्वारा सेत्री--व्यक्ति की ग्रकति (स्वभाव )-- 
चिन्तन बनाम कर्म--तहई व्यवस्था--प्रजातन्त्र की गत्वरता (गतिशीलता) 


धर्म के प्रति विरोध 


यदि संसार अ्रपनी आत्मा की खोज में है, तो धर्म, जिस रूप में कि वे हम तक 
पहुंचे हैं, हमें उस आ्रात्मा की प्राप्ति नहीं करा सकते । वे मानवता को मिलाकर 
एक करने के बजाय उसे विरोधी दलों में विभाजित करते हैं। वे जीवन के सामा- 
जिक पक्ष पर बल न देकर वेयक्तिक पक्ष पर बल देते हैं । वेयक्तिक विकास के मूल्यों 
का ग्रतिरंजन करके वे सामाजिक भावना और कल्पना को निरुत्साहित करते हैं । 
वे कर्म की अपेक्षा चिन्तन पर और व्यवहार की अपेक्षा सिद्धान्त पर कहीं अधिक 
बल देते हैं। अपनी परमात्मा के राज्य की धारणाश्रों द्वारा वे लोगों को इस पृथ्वी 
पर अपेक्षाकृत अच्छा जीवन बिताने के प्रयत्नों से विमुख कर देते हैं। ऐसा लगता 
है कि उनकी आत्मिक शक्ति समाप्त हो चुकी है और अब वे निर्जीव खो ल-भर शेष 
रह गए हैं, जो एक ऐसे शब्दार्थ पर निरभंर हैं, जिसे वे पुनरज्जी वित नहीं कर सकते । 
वे अपनी निष्प्राणता को उन विधियों और अञ्राचारों के पालन का आग्रह करके 
छिपाना चाहते हैं, जिन्हें ग्रादतों और प्रथाओं ने बहुत अनुचित महत्त्व दे रखा है। 
वे बलिदान की उन प्रेरणाओं के प्रति, जो जागरित हो चुकी हैं, और सेवा के उस 
आवेश के प्रति, जो ग्रवसर पाने के लिए तरस रहा है, निरपेक्ष जान पड़ते हैं। 
कुल मिलाकर, वे वतंमान अस्त-व्यस्त दशाझ्नों को बदलने के लिए हममें उत्साह 
जगाने के वजाय वतंमान दक्षाश्रों को ही उचित ठहराते हैं। माक्स का विश्वास 
है कि धर्म एक वर्गहीन समाज की उन्नति के मार्ग में रोड़ा है, और 'वीर नवीन 
जगत्‌' की बन्धनमुक्त मेधाएं धर्म की सनक से छुटकारा पा लेंगी, क्‍योंकि उन्हें यह 
अनुभव हो जाएगा कि धर्म का दृष्टिकोण जीवन के भर्थ, प्रयोजन और उद्देश्य के 
वैज्ञानिक सत्य का मिथ्याक रण है। यह कहा गया है कि “जिस समाज का लक्ष्य प्‌ जी- 
वाद है, उससे उस समाज की ओर, जिसमें वर्ग-भेदों और वर्ग-संघर्षो का कोई चिह्न 
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भा न होगा, संक्रमण के परिणामस्वरूप सब धर्म और अन्धविश्वास भ्रपनी मौत 
ग्राप मर जाएंगे |? ग्रन्धविश्वास के रूप में धर्म के इस दृष्टिकोण का बहुत विस्तृत 
रूप से प्रचार किया गया है। “१६३७ के मई मास तक सोवियत संघ में कोई चर्च 
बाकी न बचेगा। इसलिए परमात्मा को पंचायती समाजवादी गणतंत्रों के संघ' 
(रूस ) की सीमा से मध्ययुगीन भ्रवशेष के रूप में निवासित कर दिया जाएगा।”* 
२३ अगस्त, १६३६ को रूस और जमंनी के बीच मित्रता और अना क्रमण का करार 
होने के बाद रूस में परमात्मा-विरोधी अगन्दोलन के मन्त्री ने घोषणा की थी कि 
“हसी-जमन करार से नास्तिकवादी प्रचार में सुविधा हो जाएगी, क्योंकि हिटलर- 
और उसकी सरकार ईसाइयत की वंसे ही शत्रु हैं, जेसी कि सोवियत सरकार ।” 
ग्रब, क्योंकि जर्मनी और रूस एक-दूसरे से लड़ रहे हैं और ग्रेट ब्रिटेन, जो जमंनी 
की धर्महीनता के विरुद्ध जिहाद का नेतृत्व कर रहा है, रूस का मित्र बन गया है, 
परमात्मा की दशा कुछ नाजुक-सी हो गई है। राजनीतिक परिवततंनों के कारण 
हम यह मानने लगे हैं कि जमंनी अनीश्व रवादी. है और रूस ईश्वरभकक्‍त ।* 


धरम द्वारा मंत्री 


जिस प्रकार संसार विभिन्न जातियों श्रोर राष्ट्रों में बंटा हुआ है, उसी. प्रकार 
विभिन्न धर्मो में भी । पूर्व और पश्चिम, अरब और यहूदी, हिन्दू और ईसाई, पर- 
स्पर कोई भी समभोता कर पाने में भ्रसमर्थ हैं। यह समझा गया था कि एक पर- 
मात्मा में विश्वास के फलस्वरूप शान्ति और एकता हो सकेगी, परन्तु उसकी इस 








१. म० वृख्वारिन, 'दि ए, बी, सी ओफ कम्युनिज््म' (साम्यवाद का क, ख, ग) 
२. १५ मई, १६३२ का आदेशपत्र 
३. जब ग्रेट थ्िटेन यूरोप की केन्द्र य शक्तियों--जमनं। और इटली--से मित्रता-सम्बन्ध 
बनाए रखने के लिए उत्मुक था, तब इटालियन फासिस्टवाद का वन करते हुए उसे लाड लायड 
ने कहा था कि वह “एक अत्यधिक अधिकारवाद। राज्यतंत्रहे, परन्तु उससे न तो धार्मिक या 
श्रार्थिक खतन्त्रता को ओर न दूसरे यूरोपीय राष्ट्रों की एरक्षा को ही किसी प्रकार का भय है।”? हिट 
लर्‌ को एक ईश्वरभीरु क्ेबोलिक ईसा के रूप में प्रस्तुत किया गया था, जो कम्यनिक्ष्म को प्म 
हीनता का, जिसने ““गिरजाधरों को तोड़ ठिया है, पादरियों की हत्याएं की हैं ओर स्त्रियों का राष्ट्रीय 
: करण कर दिया है |” मुकावला करने खड़ा हुआ था । १६३४ में केंटरबरी के भ्राकंबिशप ने कहा 
“पन्द्रह व से भी अ्रविक वीत चुके हैं कि जब रूस में नास्तिक अत्याचारी शासन स्थापित हुआ 
था। फिर भी अभी हज़ारों बिशप ओर पादरी जेलों में सह रहे हैं या साश्बेरिया की वर्फीली खानों 
में विवश होकर बेगार कर रहे दें |” जब २२ जून, १६४१ को हिटलर ने रूस पर भआाक्रमण 
किया, तो “एकाएक लुप्त हुए चर्च फिर भर उठे, पादरी लोग, जादू के ज्ञोर' से, फिर वेदियों पर 
शा पहुँचे; और तो ओर, क्या हम अपनी आंखों पर भरोसा कर सकते थे, कि मास्को केयेड्ल 
(गिरजाघर) फिर श्रपने पुराने रथान पर वापस आ खड़ा हुआ था ओर पेट्रियाक (प्राधिषमाध्यक्ष) 
गज्ञॉस ने १२००० लोगों से प्राथंना करवाई थी |” डगलस रीड, आल आबर दु मौरोज्ञ", 
(१६४२), प्रृष्ठ ८४ 


१९ धर्म और समाज 


प्रकार की व्याख्या के कारण, कि सब लोगों को एक ही ढंग से विश्वास और 
बर्ताव करना चाहिए, उससे कहीं श्रधिक उत्पात हुआ्ना है, जितना कि राजाश्ों की 
महत्त्वाकांक्षाओं या जातियों की शत्रुताग्रों के कारण हुआ है। धर्म का उद्देश्य भले 
ही सावेभोमता हो, किन्तु धर्म स्थानीय और विशिष्ट होते हैं और वे मंत्री के 
विकसित होने में बाधा डालते हैं। यहां तक कि ईसाई चर्चो को भी मिलाकर एक 
ही धामिक समाज के रूप में संगठित करने के प्रयत्न भी श्रसफल रहे ग्नौर विभिन्न 
सम्प्रदाय भ्रब भी अपनी विशिष्ट औपचारिकताओों और कमंकांडों का आग्रह 
बनाए हुए हैं ।* 

परन्तु हिन्दुत्व समभौते और सहयोग के लिए प्रयत्न का प्रतिनिधित्व करता 
है। यह एक ही सर्वोच्च वास्तविकता तक पहुंचने और उसे प्राप्त करने के प्रयत्नों 
की विविधता को स्वीकार करता है। इसकी दृष्टि में धर्म का सार उसे ग्रहेण 
कर पाने में निहित है, जो शाश्वत है और सब वस्तुओं में व्याप्त है। इसकी प्रामा- 
णिकता ऐतिहासिक घटनाओं पर निर्भर नहीं है। हमारे अन्दर दिव्यता का जो 
मूल सत्य विद्यमान है, उसीको विभिन्न धर्म-सिद्धान्त विभिन्न काल्पनिक रूप देकर 
प्रस्तुत करते हैं। सत्य के विषय में हमारा ग्रथ॑-ग्रहण ग्रतीत द्वारा निर्धारित री तियों से 
ही सूत्रबद्ध होता है। क्योंकि, केवल वे ही प्रतीक, जो शताब्दियों तक प्रयोग में गाते 
रहने के कारण घिस-घिसक र चिकने हो गए हैं, हमें दिव्य (ब्रह्म ) का ज्ञान प्राप्त 
करने के लिए सचेष्ट कर सकते हैं। प्रतीक हृदय, विचार और मन द्वारा गढ़ी हुई 
घारणाएं हैं। हमारा काम उनके बिना नहीं चल सकता, क्योंकि वे ही वे साधन 
हैं, जिनके द्वारा हम समय के रूपों के अधीन रहते हुए भी शाश्वत का विचार कर 
सकते हैं। इस परिवतंनशी ल संसार के रूपों के अधीन रहकर परमःत्मा के परिवर्त न- 
शून्य रहस्यों का विचार कर सकते हैं। कविता, पुराण-कथाओं श्रौर प्रतीकवाद का 





१. रूसो लिखता दे, “समाज की दृष्टि से विचार करने पर धर्म का, चाहे वह सामान्‍य हो 
या विशिष्ट, दो मेदों में बांदा जा सकता है : एक तो मनुष्य का धर्म श्र दूसरा नागरिक का 
धममं | इनमें से पहला, जिसके न कोई मन्दिर होते हैं, न वेदियां, न थार्मिक विधियां, ओर जो 
विशुद्ध रूप से सर्वोच्च परमात्मा की पूजा-पद्धति तक, श्रौर नेत्िकता के शाश्वत प्रतिबन्धों तक ही 
सं!मित रह्दता दै, ईसा द्वारा उपदिष्ट धर्म हे, विशुद्ध और सादा, सच्चा आस्तिकवाद, जिसे प्राकृ- 
तिक दिव्य अधिकार या कानून कद्दा जा सकता है | दूसरा वद्द है, जो किसी एक देश में संहिताबद्ध 
होता है, जो उस देश को श्रपने देवता, अपने संरक्षक आश्रयद्राता प्रदान करता है; इसके अपने 
धर्म-सिद्धाम्त होते, हैं, अपने विधियां होता हैं, ओर कानून द्वारा नियत इसकी अपनी बाह्य पूजा- 
पद्गति होती है । जो एक राष्ट्र इसका अनुयायी होता है, उसके अतिरिक्त शेष सारा संसार 
इसकी दृष्टि में नास्तिक, विदेश ओर बर्बर होता हैं ; मनुष्य के कतंव्य और अधिकार केवल इसकी 
अपनी वेदियों तक ही पहु च पाते हैं |!?--'सोशल कंट्रेक्ट', खंड ४ 

२. हदा मनापा मनसाभिलुकत:ः | तुलना कीजिए, ऋग्वेद 2-९, १-२। हूदा मनसा 
मनीपा ; साथ ही, १०-१७७-२ 


धर्म की प्रेरणा भर नई विश्व-व्यवस्था ५७ 


प्रयोजन आत्मिक जागरण और विकास के लिए राजमार्ग के रूप में सेवा करना है। 
सब धर्म-विश्वास ससी म मन द्वारा असीम को ग्रहण करने के प्रयत्न हैं। जहां तक 
वे अन्तिम लक्ष्य तक पहुंचने में हमारी सहायता करते हैं, वहं तक वे मूल्यवान हैं। 
वे विभिन्‍न इसलिए हैं क्योंकि वे लोगों की विभिन्‍न ग्रावश्यकताग्रों के, उनकी जाति 
और इतिहास के, उनके लिग और स्वभाव के ग्रनुकल ढले हैं। परन्तु वे सब 
परीक्षणात्मक" हैं, और इसलिए असहिष्णुता को किसी प्रकार उचित नहीं ठहराया 
जा सकता । धर्म का उन नियत बौद्धिक धारणाग्रों के साथ घपला नहीं किया जाना 
चाहिए, जो सबकी सब मन द्वारा निर्मित हैं। जो भी कोई धर्म श्रंतिम और परम 
होने का दावा करता है, वह अपने मतों को शेष संसार पर थोपना चाहता है श्रौर 
दूसरे लोगों को अपने प्रमापों (स्टडर्ड) के अनुसार सम्य बनाना चाहता है। जब 
दो या तीन विश्वास-प्रणालियां (धर्म) सब लोगों को अपने ढांचे के भ्रंदर ले आने 
की कोशिश करती हैं, तो उनमें टकराव अनिवाये हो जाता है, क्योंकि संसार में 
केवल एक ही 'परम' की--वह भी यदि हो ही--गृंंजाइश है । इन विरोधी निरं- 
कुशताओ्ों (धामिक तानाशाहियों ) की हास्यास्पदता हमारी दृष्टि में इसलिए नहीं 
आती, क्योंकि हम इनके साथ बहुत अधिक परिचित हैं। जब घामिक जीवन का 
पेशे के साथ और आविर्भूत सत्य की स्वीकृति के साथ मिश्रण कर दिया जाता है, 
तब उस धर्म में बाहरी यंत्रजात (मशीनरी ) प्रमुख हो जाता है| पुरोहित या धर्म॑- 
सम्प्रदाय भावना का स्थान ले लेता है और सब लोगों से एक ही बात की मांग की 
जाती है कि वे उस मत के विश्वास में निष्ठा रखें। यदि आप उस मत को मानते 
हैं श्रौर उस समुदाय में सम्मिलित हो जाते हैं, तो ग्रापको सदा के लिए कुछ विशेषा - 
घधिकार और कुछ विमुक्तियां (छूटे ) प्राप्त हो जाती हैं। जीवन की तुलना में यह्‌ 
यंत्रजात बहुत सी धा-सादा है, इसकी क्रिया बहुत स्पष्ट है, और इसके परिणामों की 
गणना बहुत ही सुनिश्चित रीति से जनगणना की रिपोर्टों और श्रांकडों द्वारा की 
जा सकती है ; परन्तु इसका प्रभाव हमारे स्वभाव की केवल बाहरी सतह की ओर 
ही संचालित रहता है । यदि हम यह सम भते हैं कि दूसरों को क्षति पहुंचाकर भी, 
बल-प्रयोग द्वारा हमें अपने धर्म का प्रचार करने का इसलिए अ्रधिकार है कि 
हमारा धर्म ग्रन्य धर्मों से ऊंचा है, तो हम नैतिक झ्रात्मविरोध के दोषी हैं, क्योंकि 
3. एक सुविदित श्लोक में कहा गया दै, “हे भगवान, तुम अरूप हो और मैंने अपने ध्यात 
में तुम्हें रूप दे दिया | हे श्र,खल जगत्‌ के गुरु, तुम भ्रवर्णनोय हो, पर श्रपनी स्तुतियों में मैंने इस 
सत्य का उल्लंघन कर दिया है। तीथंयात्रा करके मैंने तुम्हारों संग्यापिता से इन्कार किया | है 
जगदीश, मेरे इन तीन दोषों को क्षमा करना |”? 

रूपं॑ रूपविवर्जितस्य भक्तों ध्यानेन यत्कल्पितं 

स्तत्यानिवंचनीयता खिलगुरो दूरीकृता यन्मया 

व्यापितवच्च निराकृतं भगवतों यत्तीथंयात्रादिना 

हन्तव्यं जगदीश तद्विकलतादोष॑त्रयं मत्कृतम्‌। 


भ८ धर्म और समाज 


प्रत्याचा र,ग्रन्याय और करता तो आ्राध्या त्मिक बुद्धिमत्ता और उच्चता के ठीक निषेध 
हैं । हिन्दुत्व का कोई एक ऐसा नियत धमं-विश्वास नहीं है,जिसपर इसका जीवन या 
मरण निर्भर हो, क्योंकि इसको यह निश्चय हो चुका है कि भावना धर्म-विश्वासों 
से कहीं बड़ी सिद्ध होगी। हिन्दू की दृष्टि में प्रत्येक धर्म सच्चा है, पर केवल तभी जब 
कि उसके अनुयायी सचाई और ईमानदारी से उसका पालन करते हों। उस दशा में 
वे धर्म-विश्वास से आगे बढ़कर अनुभव तक और सूत्र से आगे बढ़कर सत्य के दशेन 
तक पहुंच जाएंगे। उदाहरण के लिए, शंकराचार्य ने धर्म की छः शास्त्रसम्मत-प्रणा- 
लियों की बात कही है। उसे एक ही सत्य की विभिन्‍न अभिव्यक्तियों का व्यापक भ्रनु- 
भव था। इब्न अल अरबी लिखता है,'मेरा हृदय ग्रब प्रत्येक रूप धारण करनेमें समर्थ 
बन गया है ; हिरनों के लिए यह चरने का मैदान है, और ईसाई मठवासियों के लिए 
मठ है, भर मूर्तियों के लिए यह मन्दिर है, और हाजियों के लिए यह काबा और टोरा 
की मेज और कुरान की पुस्तक है। मैं तो प्रेम के धर्म को मानता हूं फिर उसके ऊंट 
चाहे जिधर भी ले जाएं । मेरा धमं और मेरी श्रद्धा ही सच्चा धर्म है।) राम- 
कृष्ण भी कई प्रकार के विश्वासों और पूज।-विधियों का पालन करते थे । हिन्दुत्व 
का धामिक मूल्य इस तथ्य में निहित है कि यह आध्यात्मिक स्वतन्त्रता के गअन्वे- 
षकों को हर प्रकार का सहारा देता है, और उन सबको उस एक ही सर्वेश्रेष्ठ सत्य 
तक पहुंचाता है, जिसे ग्रनेक ढंग से अभिव्यक्त किया जाता है। यद्य पि धर्म -विश्वास 
अनेक और पृथक-प्‌ थक हैं, परन्तु परम्परा और जीवन की शैली एक ही है। जब 
हम धर्म-सिद्धान्तों और परिभाषाओ्रों को लेकर विवाद करते हैं, तव हम विभकक्‍त 
हो जाते हैं। परन्तु जब हम प्रार्थना और ध्यान के धामिक जीवन का अवलम्बन 
करते हैं, तो हम परस्पर एक-दूसरे के निकट आ जाते हैं। प्रार्थना जितनी अधिक 
गहरी होती है, व्यक्ति 'सर्वोच्च' (ब्रह्म ) के ज्ञान में उतना ही अधिक लीन हो 
जाता है। ग्रहंभाव की कठोरता द्रवित हो जाती है; धामिक मतों की परीक्षणा- 
त्मकता प्रकट हो जाती है श्नौर सब आात्माओों के, एक परम सत्ता में, सुतीक्न केन्द्री- 
करण (फोकर्सिग) का बोध हो जाता है। हम सब धामिक अन्वेषणों की सारभूत 
एकता को समभ लेते हैं और विभिन्‍न नामपत्रों (लेबलों) के नीचे विद्यमान एक- 
से समान अनुभव को पहचौन लेते हैं।' ब्रह्मा, विष्ण और शिव उस 'सर्वोच्च' 
(ब्रह्म ) के अन्तर्गत हो जाते हैं, जिसका प्रतीक भ्रो३म्‌' है, और उनके भक्त भी 





१. निकल्सन, 'मोस्टिक्स श्राफ इस्लाम! (१९१४), पृष्ठ १०५ 

२. “जैसे वर्षा-नल भमुद्र में पहुंच जाता है, वैसे दी सूय, शिव, गणपति, विष्णु और शक्ति 
के पुजारी मुझ तक पहुंच जाते हैं ।” 

सौराः शेवाश्च गाणेशाः वैष्णवाः शक्तिपूजका:, 

मामेवप्राप्नुवन्तीद वर्षपाः सागरं यथा । 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ५६ 


उस सर्वोच्च की ही पूजा कर रहे होते हैं।" यद्यपि सब रास्ते उसी एक ऊंचाई 
तक ले जाते हैं, फिर भी प्रत्येक मनुष्य भ्रपनी ही पाइवंभूमि के किसी स्थान से 
चलना प्रारम्भ करना चाहता है। हम सब परम्परा की संतान हैं, श्रौर इतिहास 
की धारा में हमारा एक सुनिश्चित स्थान है। हिन्दुत्व किसी एक धर्म-विश्वास, 
या एक धर्मग्रन्थ, या एक पेगम्बर या संस्थापक के साथ नहीं जुड़ा हुआ, ग्रपितु 
यह तो एक निरन्तर नवीन होते हुए अनुभव के आधार पर सत्य की निरन्तर और 
आग्रहपृर्ण खोज है। हिन्दुत्व परमात्मा के विषय में निरन्तर विकासमान मानवीय 
विचार है। इसके पंगम्व रों, और ऋषियों का कोई अंत नहीं है और न इसके सिद्धांत- 
ग्रन्थों की ही कोई सीमा है। यह सब नवीन अनुभवों का और सत्य की नवीन 
ग्रभिव्यक्तियों का स्वागत करता है। प्रकाश, चाहे वह किसी भी द्वीप से क्‍यों न 
निकल रहा हो, भ्रच्छा है, जेसे गुलाब सुन्दर ही होता है, चाहे वह किसी भी उद्यान 
में क्यों न खिला हुझा हो 4 

हमें धर्म, जिसे धमं-सिद्धांतों को मानने और विधि-विधानों के पालन से अभिन्न 
समभा जाता है और ग्राध्यात्मिक जीवन में, जो चेतना के परिवतंन का भ्राग्रहकर्ता 
है, जिसके लिए ग्रन्य सब वस्तुएं साधनमात्र हैं, भेद करना होगा। ईसाई प्रतीक का 
प्रयोग करते हुए कहा जाए, तो धर्म का उह्ृश्य है (ईश्वर के ) 'पुत्र' का शाश्वत पुन- 
जन्म, जिसके द्वारा पृथक॒तावादी स्वार्थपरता का प्रायश्चित्त हो जाता है। यदि संग- 
ठित धर्म मानव-जाति का, इसके जीवन झौर समाज का, रूपान्तर नहीं कर पाया, 
तो इसका कारण केवल यह है कि उसने इस दात पर पर्याप्त ज्ञोर नहीं दिया कि 
उसका एकमात्र लक्ष्य आध्यात्मिक अस्तित्व के लिए मार्ग खोल देना है। हम मानव- 
प्रकृति को विचारों ढ्वारा केवल उसकी ऊपरी सतह छुकर परिवर्तित नहीं कर सकते, 
अपितु इसके लिए तो हमें प्रकृति में ही श्रामुल परिवर्तत करना होगा । सब धर्मों 
का सांका लक्ष्य आध्यात्मिक जीवन है। उनका परस्पर मतभेद लक्ष्य के विषय में 
नहीं है, श्रपितु केवल प्रगति की उस मात्रा में है, जो वे अपने कम या अधिक प्रकाश्ों 
के सहारे कर पाते हैं। यदि हम किसी एक धर्म की तुलना दूसरे धर्मों से करें, तो 
हमें पता चलेगा कि अन्तर केवल मन्त्रों और गनुष्ठानों में ही है। यदि हम धर्म- 
सिद्धान्तों और धर्म-विश्वासों की तह में गहराई तक जाएं, तो दिखाई पड़ेगा कि 
सब धर्म उस एक ही अ्रथाह स्रोत से बल प्राप्त कर रहे हैं। जब कोई ईसाई वर्णन 
करता है कि उसने ईसा के साक्षात्‌ दर्शन किए, तो हिन्दू उसे वास्तविक मानने से 
इनकार नहीं करता ; इसी प्रकार वह उस बौद्ध भिक्षु के श्राश्वासनों पर भी भ्रविश्वास 
नहीं करता, जो मध्यम मार्ग का अवलम्बन करता है। वह मुसलमान के, संसार 
के सर्वोच्च स्वामी की स्वेच्छापूर्वक शरण में जाने के वर्णन का भी खंडन तहीं करता। 

१. श्रकारों विष्णुरुद्दिष्ट, उकारस्तु महेश्वरः, 

मकारेणोच्यते ब्रह्मा, प्रणुवेन त्रयो मतः। 


६० धर्म श्रौर समाज 


प्राधारभत एकता को स्वीकार कर लेने के का रण, समूची मानव-जाति के कल्याण के 
लिए एक साभे ग्राधार पर एक विशिष्ट सीमा तक परस्पर संयोग सम्भव हो सकना 
चाहिए । धर्मविज्ञान-सम्बन्धी प्रतिपादन के विषय में भी भ्रब विस्तृततर एकरूपता 
की सम्भावना है। राष्ट्रीय राज्यों की भांति बड़े-बड़े ध्मं भी उन दिनों संसार के 
सीमित क्षेत्रों में उत्पन्न और विकसित हुए, जिन दिनों शेष मानव-जाति के साथ 
सम्पर्क स्थापित कर पाना कठिन था । किन्तु अब विज्ञान और व्यापार के प्रभाव के 
कारण एक नई विश्व-संस्कृति रूप धारण कर रही है । भ्रब सब धमं अपने-प्रापको 
एक नई बोली में ग्रभिव्यक्त करने के लिए प्रयत्नशील हैं श्रौर इसी लिए एक-दूसरे 
के निकट आते जा रहे हैं । ग्रसमर्थनीय सिद्धांतों का खंडन उतना नहीं किया जाता , 
जितनी कि उनकी उपेक्षा कर दी जाती है, और धर्मों के उन्हीं सावंभौम तत्त्वों 
पर बल दिया जाता है, जिनपर कि सब सहमत हैँ। आगामी वर्षों में यह प्रक्रिया 
और ग्रधिक तीव्र गति पर आएगी और सब धर्मों का शने:-शने: सदुशीक रण विश्व- 
धर्म के रूप में कार्य कर सकेगा । 

सहिष्णुता का सिद्धान्त हिन्दुओं का एक स्वीकृत सिद्धान्त रहा है। अ्रशोक 
और उसके उत्त राधिकारी दशरथ ने नास्तिक झजीवकों को अपने यहां प्रश्न य दिया 
था। मनु का कथन है कि हमें भितत-विश्वासियों की प्रथाओं का भी आदर करना 
चाहिए।' याज्ञवल्क्य भिन्‍न-विश्वासियों की प्रथाओं को मान्यता देता है।'* संक्षेप 
में, शासकों का यह कतंव्य बनाया गया था कि वे सब धर्मो के अनुयायियों या किसी 
भी धमं को न माननेवालों, सभी की रक्षा करें। मुस्लिम इतिहासकार खफी खां 
लिखता है, “उसने (शिवाजी ने) यह नियम बना दिया था कि जहां कहीं भी 
उसके अनुयायी लूटमार करते पहुंचें, वहां वे किसी मस्जिद को, या खुदा की 
किताब (कुरान) को या किसीकी स्त्री को किसी प्रकार की हानि न पहुंचाएं। जब 
कभी पवित्र कुरान की कोई प्रति उसके हाथ में भ्रा जाती थी, तो वह उसे ग्रादर 
से रखता था, और अपने किसी मुसलमान अनुचर को दे देता था । जब उसके 
झादमी हिन्दू या मुसलमान स्त्रियों को कंद कर लेते थे और उनकी रक्षा के लिए 
उनका कोई साथी उनके पास न होता था, तो वह स्वयं तब तक उनकी देख-रेख 
करता था, जब तक उनके सम्बन्धी श्राकर धन देकर उन्हें छुड़वाकर न ले जाएं।/'* 


१. ४.६१ 
२. २.१६२ 


३. इस प्रकार गवाद्दी एक ऐसे विरोधी गवाह ने दी है, जिसने शिवाजी की मृत्यु का वर्णन 
इन शब्दों में किया है, “उस दिन (५ श्रप्रैल, १६८० को) बढ काफिर नरक को गया ।? हाल 
ही में हैदराबाद के निज्ञाम द्वारा की गई एक उल्लेखनीय घोषणा भी श्स भावना के अनुकूल दै। 
“मेरे राज्य में विभिन्‍न थर्मो भ्रीर जातियों के लोग रहते हैं और उनके पूजा-स्थानों की रचा 
करना एक लम्बी अवधि से मेरे राज्य के संविधान का एक अंग रहा है |? 


धर्म की प्रेरणा श्रौर नई विश्व-व्यवस्था ६१ 


व्यक्षित की प्रकृति 

व्यक्ति की प्रकृति के सम्बन्ध में ऐतिहासिक धर्मों और एकाधिकारवादी 
विश्वासों में ग्राधारभूत अन्तर है । धर्मों की शिक्षा यह है कि परमात्मा मनुष्य के 
अन्दर है और मनुष्य में भले श्र बुरे का विवेक करने की शक्ति है; और यह 
विवेक की शक्ति ही उसे मनुष्य बनाती है और उसे पशुओं से पृथक करती और 
मानव-जीवन को पवित्रता प्रदान करती है। जीवन की वास्तविक इकाई व्यक्ति 
है, जिसके अन्दर धड़कता हुआ मानवीय हृदय, बौखलाया हुआ मानवीय संकल्प, 
विशाल गौरवों और ग्रनजानी वेदनाग्रों की भावना विद्यमान है। प्रजातंत्र मनुष्य 
में, और उसके अपने-भ्रापको पूर्ण बनाने के, श्रपना शासन स्वयं करने के, और एक 
ऐसे समाज का निर्माण करने के, जिसमें अपने-प्रापको पूर्ण बना पाना सम्भव हो, 
अधिकार और कतंव्य में इस आस्था की अभिव्यक्ति है। सप्राण धर्म मनुष्य को 
एक पवित्र वस्तु मानते हैं, जबकि माकक्‍से की दृष्टि में वह “सामाजिक सम्बन्धों का 
सामान्य प्रभाव मात्र है। वह कहता है, “मानवीय तत्त्व कोई ऐसी अमूत्त वस्तु 
नहीं है, जो पृथक व्यक्ति में निवास करती हो। अपने वास्तविक रूप में यह सामा- 
जिक सम्बन्धों का सामान्य प्रभाव भर है ।' समाज वास्तविकता है और स्वाधीन 
मनुष्य एक प्रतीति या भ्रम है। हिटलर का कथन है, “व्यक्तिक मानव-आरत्मा 
के और वेयक्तिक उत्तरदायित्व के असीम महत्त्व के ईसाई-सिद्धान्त का मैं विरोध 
करता हूं । इस सिद्धान्त के विरोध में मैं तुषार के समान स्वच्छ यह रक्षक सिद्धांत 
प्रस्तुत करता हुं कि व्यक्तिक मनुष्य कुछ नहीं है, उसका कोई महत्त्व नहीं है, और 
उसका निरन्तर अस्तित्व राष्ट्र की प्रत्यक्ष अमरता में ही बना रहता है।* 'मीन 
कम्फ में वह लिखता है, “उन धर्म-सिद्धान्तों का, जिनके अनुसार व्यष्टिगत 
व्यक्तित्व को अपनी स्वतन्त्रता और गौरव का अधिका र है, परिणाम विनाश के 
सिवाय कुछ नहीं हो सकता।” हिटलर समाजवाद के सिद्धान्त की परिभाषा इस 
रूप में करता है कि यह सब व्यक्तियों पर राज्य का आधिपत्य और राज्य पर पार्टी 
का अबाधित नियंत्रण है, ; वह कहता है, “वहां कोई उच्छुंखलता न होगी, ऐसा 
कोई स्वतन्त्र अवकाश न होगा, जिसमें व्यक्ति अपना स्वामी स्वयं हो ; यह है समाज- 
वाद---उत्पादन के साधनों पर निजी स्वामित्व ज॑सी छुटपुट वस्तुएं नहीं। इसका 
क्या महत्त्व है कि मैं लोगों को एक ऐसे कठोर अनुशासन में जकड़कर खड़ा कर 
दूं, जिससे वे बचकर न निकल सके ? वे जितना चाहें भ्रपनी भूमि या कारखानों 
पर उतना स्वामित्व बनाए रखें। निर्णायक तत्त्व यह है कि राज्य, पार्टी के माध्यम 
से, उन सबका अ्धिपति है, चाहे वे मालिक हों या कामगर । हमें बंकों या कार- 


१. फ्युअरबाख पर छा प्रबन्ध | 
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खानों का सामाजिकीकरण करने में सिर खपाने की क्‍या भ्रावश्यकता है ? हम तो 
मनुष्यों का सामाजिकौकरण क रते हैं। *मानवीय व्यक्ति में से उसका भ्रपना इति- 
हास, उसकी भवितव्यता, और उसका ग्रान्तरिक अ्रतीत निकालकर उसे रिक्त कर 
दिया गया है । उसे एक निरुहेश्य, बहता हुआ, चटपट विश्वास कर लेनेवाला प्राणी 
मान लिया गया है, जो मस्तिष्क और अपनी इच्छा से शन्‍्य होकर, उन लोगों 
द्वारा पशुत्रों की भांति हांका जाता है या मोम की भांति ढाल लिया जाता है, 
जिन्होंने अपने-प्रापको उसका शासक बनने के लिए चुन लिया है। यदि स्वाधीनता 
हमारे अपने वास्तविक ग्रात्मरूप में रहने की स्वतन्त्रता का ही नाम है, तो हमसे 
हमारी स्वाधीनता छीन लेने की यह अधीरता मनुष्य के पतन की द्योतक है। मानव- 
आत्मा का भुंड के सम्मुख यह आ्रात्मसपंण हमें ऐसे पशुग्रों की जाति बना डालता 
है, जिनमें बुद्धि है। पशु-जगत्‌ में व्यष्टि का महत्त्व जाति की अपेक्षा कम होता है। 

स्वाभाविक अधिकार और अन्त:करण की स्वराधीनता, ऐसे “उदार मोह 
घोषित किए गए हैं, जिनकी आड़ में पूंजीवादी व्यवस्था डेरा जमाए हुए है। दंद्वा- 
त्मक प्रक्रिया का सम्बन्ध मानवता के सामाजिक तत्त्व से है। कोई भी व्यक्ति तब 
तक अच्छा नहीं हो सकता, जब तक कि वह सामाजिक ढांचा (संरचना) अच्छा 
न हो, जिसका कि वह अंग है । धर्म की इस स्थापना के, कि हम तब तक समाज को 
नहीं बदल सकते, जब तक कि मनुष्यों को न बदल डालें, विरोध में माक्स यह 
विचार प्रस्तुत करता है कि जब तक हम समाज को न बदल डालें, तब तक हम 
मनुष्यों को नहीं बदल सकते । 

हम ऐसे संसार में रहते हैं, जिसमें यन्त्रों ग्रौर प्राकृतिक विज्ञान का प्रभुत्व है। 
मानतव-प्रकृति के संबंध में यंत्रात्मक दृष्टिकोण भ्रधिक ग्राह्मय हो गए हैं। मनो विश्लेषण 
मानव-प्राणियों को इस रूप में देखता है कि वे अपने श्रवचेतन मनोवेगों के, जिन्हें 
चिकित्सक लोग नये रूपों में बदल सकते हैं, ग्रसहाय दास हैं।भ्राच रणवाद ( विहेवि- 
यरिज्म ) यह मानता है कि मानव-शिशु का मन पूर्णतया एक खाली कागज़ की तरह 
होता है जिसपर हम चाहे जो कुछ लिख सकते हैं। मानवीय दुष्टता का कारण 
दूषित ग्रन्थियों और अबुद्धिमत्तापूर्ण प्रतिबन्धों को बताया जाता है। माक्‍्संव।[दियों 
का विश्वास है कि आत्मा पूर्णतया परिस्थितियों की उपज है, विशेषत: श्राथिक श्ौर 
सामाजिक परिस्थितियों की । इसके विचार करने, मूल्यांकन करने और निश्चय 
करने के कार्य इसकी स्वतन्त्र श्रौर स्वतःस्फू्त गतिविधि की अभिव्यक्ति नहीं हैं, 
अपितु उस सामाजिक परिवेश (झ्रासपास की परिस्थितियों) की मनोवैज्ञानिक 
गौण उपज हैं, जिनमें यह रह रही होती है। माक्स ने लिखा है,“मनुष्यों की चेतना 
उनके ग्रस्तित्व का निर्धारण नहीं करती, श्रपितु इसके विपरीत मनुष्यों का सामा- 


१. हरमेन रोखनिंग, वौश्स श्राफ डिस्ट्क्शन? 
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जिक अस्तित्व उनकी चेतना का निर्धारण करता है। उसके उत्त राधिका रियों ने 
इस दृष्टिकोण को अनम्य ( लचऊहीन ) नियतिवाद तक ला पहुंचाया हैऔर उनका 
मत है कि चेतना तो केवल एक गौण तत्त्व है (जो कारणों की परम्परा में नहीं है )। 
जब भी कभी परिस्थितियां, इतिहास के अदम्य नियमों के कारण अपने-आपको 
बदल लेती हैं, व्यधित भी बदल जाते हैं । सामाजिक तत्त्व मानवीय व्यवहार का 
निर्धारण करते हैं। स्पिनोजा ने कहा था कि यदि हवा में-से नीचे गिरता हुआ कोई 
पत्थर विचार कर सके, तो वह यह सोच सकता है कि उसने अपना मार्ग अपनी स्वतंत्र 
इच्छा से चना है; उसे बाह्य कारणों का ज्ञान भी न होगा । इसी प्रकार अपने बर्ताव 
के बाह्य कारणों का ज्ञान न होने से हम यह समभने लगते हैं कि हमारी स्थिति 
गिरते हुए पत्थर से भिन्‍न है। परन्तु हर बात प्रकृति की अपरिवर्तनीय प्रक्रिया के 
परिणामस्वरूप ही घटित होती है। मनुष्य इस प्रकृति में एक ऐसा पदार्थ है, जिसकी 
रुचियां और अरुचियां वेसी ही ग्रदम्य दशाग्रों द्वारा निर्धारित होती हैं, जैसी 
दशा्रों द्वारा पदार्थों का नीचे गिरना, पौधों का बढ़ना और ग्रहों का परिभ्रमण 
निर्धारित होता है। परस्पर-विरोधी मतों की विचारधाराएं केवल सुव्यवस्थित 
करने के प्रयत्न-भर हैं या उन कार्यों के लिए, जो वस्तुत: आध्िक हितों के परि- 
णामभूत हैं, दिखावटी (भ्रवास्तविक) कारण खोजने के प्रयत्नमात्र हैं। इसका 
परिणाम है एक यंत्रजातात्मक (यांत्रिक ढंग का दृष्टिकोण ) जिसके अनुसार मान- 
वीय कार्य अंधे और स्वतःचालित बन जाते हैं । 

अपने समकालीन दृश्य को देखकर हमारा यह दृष्टिकोण बनने लगता हे कि 
हम तो उन विश्व-शक्तियों के बेवस शिकार हैं, जो अपने नियत लक्ष्यों की ओर 
बढ़ रही हैं। हम जितना समभते हैं, उसकी अपेक्षा बहुत ही कम स्वतन्त्र हैं। 
इस सम्मोहित संसार में हममें से अधिकांश लोग उन कार्यों को करते हैं, जिन्हें 
करने की इच्छा हमारी नहीं थी । जिन लोगों की इच्छा-शक्ति कम हो जाती हैं, 
वे भाग्यवाद को प्रसन्नता से स्वीकार कर लेते हैं। यह संसार गुमनाम वन गया 
है, और व्यक्त इसमें विलीन हो गया है । भ्पनी शिक्षा-संस्थाओं में हमें अ्रपनी 
शवितयों का विकास करने और अपनी बुद्धि को बढ़ाने का प्रशिक्षण मिलने के 
बजाय हमें पहले से स्वीकृत नमूनों में ढाल दिया जाता है, हममें जानकारी ठंस- 
ठसकर भर दी जाती है और हमें यह सिखाया जाता हैँ कि हम देशभक्ति, जाती- 
यता और धर्म की प्रेरणाओं के प्रति ठोक-ठीक प्रतिभावन (रिस्पौंस) किस प्रकार 
करें| हम इस प्रकार आचरण करते हैं, जसे सिखाए हुए पशु या जानदार गुड़िया 
हों। ग्रात्मा निस्संज्ञ हो जाती है और हमारे चेहरों का कोई भ्रपना अलग रूप- 
रंग वहीं रहता। जब हम रेवड़ों (समूहों / के रूप में सोचने लगते हैं, तो हम 
सोचते उतना नहीं, जितना कि सहज वृत्ति से काम किए जाते हैं। हम सामूहिक 
मनुष्य बन जाते हैं, जो मानो इस प्रकार मुहरबन्द हों कि हवा भी उन तक न 
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पहुंच पाए और जो समाज, राज्य, कानून और व्यक्ति के विषय में तोतों की तरह 
रटे हुए विचारों को दुहराते चले जाते हैं। हम मानवीय उद्यम के सच्चे महत्त्व से 
पूर्णतया श्रनभिज्ञ रहते हैं और मानसिक दृष्टि से उन अविकसित प्राणियों की दशा 
तक पहुंच जाते हैं, जो सनसनी (रोमांच) के लिए लालायित रहते हैं और ग्रस्पष्ट- 
तया किसी ऐसी वस्तु के लिए असन्‍्तुष्ट और उत्सुक रहते हैं ; जिसे वे दोष दे सके 
और घृणा कर सकें। जान-बू कक र मनुष्यों के जीवनों को दरिद्र बनाया जा रहा है। 
पारिवारिक स्नेह, घर का प्रेम, अपनों से बड़ों के प्रति श्रादर, इस सब बातों को 
आत्मिक दासता का ही एक रूप बताकर, वानर-युग की उपांत्र (एपेंडिक्स ) जेसी 
प्रारम्भिक वस्तु, जिससे कि हमें मुक्त किया ही जाना चाहिए, बताकर अस्वीकृत 
कर दिया जाता है। हमें इस बात के लिए प्रोत्साहित किया जाता है कि यदि आव- 
इयकता पड़े, तो हम अपने माता-पिता तक के साथ हिसात्मक पाशविक उपायों 
का प्रयोग करें। हमें सिखाया जाता है कि हम यह विश्वास करें कि इतिहास ग्रव- 
इ्यम्भावी है, उसका प्रतिरोध करना मूखंता है और मनुष्य महत्त्वहीन है। हम 
इतिहास का निर्माण नहीं करते, अपितु इतिहास के द्वारा हमारा निर्माण होता है। 
जन-समूह को अपने ग्रधीन करने के लिए नेता-गण विवश करने, उत्तेजित करने 
और प्रभाव्रित करने के सव आधुनिक साधनों का प्रयोग करते हैं। यह भावना 
साधारणतया लोगों में घर करती जाती है कि विकास की प्रवृत्तियों का प्रतिरोध 
करने से कोई लाभ नहीं है ; ऐसे ग्रान्दोलन का विरोध करना व्यथथ है, जो परि- 
स्थितियों का तकंसंगत परिणाम है ; हमें उन तथ्यों के सम्मुख सिर भुकाना ही 
चाहिए, जिनसे बचने का कोई उपाय नहीं है। भाग्य के पुराने सिद्धांत को ही नया, 
भला-सा लगनेवाला बाना दे दिया गया है गौर आधुनिक तकनीकों से उसका प्रचार 
किया जा रहा है। व्यावहारिक विज्ञान और तकनीक विज्ञान का, जो कि वस्तुत: 
प्रकृति के ऊपर मानवीय तकंब॒द्धि की विजय के परिणाम हैं, सामान्य मनुष्य पर 
ठीक उल्टा ही प्रभाव इस रूप में हुआ है, कि इस विज्ञान का परिणाम यह हुआा 
है कि मनुष्य यन्त्रों का दास बन गया है । मानवीय चेतना का यन्त्रीक रण हो गया 
है और मानव-आ्रात्मा में नई स्वतःचालितताएं (श्रोटोमेटिज़्म ) उत्पन्न हो गई हैं । 
हममें से ग्रधिकांश लोग अपने जीवन का कोई भी ऊंचा उदेश्य बनाए बिना जीते हैं 
और बनाना भी नहीं चाहते । हम दिन के बाद दिन, जीवन बिताते जाते हैं, और 
अन्तु में वेसे ही लप्त हो जाते हैं, जेसे वर्षा के बुलबुले फूटकर पानी में लुप्त हो 
जाते हैं। जीवन निरर्थंक खलबलो और अन्तहीन बकबक से भरा हुआ चलता 
जाता है। हममें से श्रधिकांश को ऐसा अनुभव होता है, मानो हम पिजड़े में बन्द 
पशु हैं, जिन्हें इस बिल्कुल बुद्धिहीन संसार में पृर्णमहत््वहीनता को स्वीकार कर 
लेने के लिए मना लिया गया है। 

क्या यही है स्वतन्त्रता की पवित्र आनुवंशिक सम्पत्ति (बपौती ) ? स्वतन्त्रता 
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उन शब्दों में से एक है, जिनका प्रयोग करना तो सरल होता है, किन्तु परिभाषा 
कर पाना कठिन । वर्तमान महायुद्ध में दोनों ही पक्षों के राष्ट्रों का दावा है कि वे 
स्वतन्त्रता और शान्ति के लिए लड़ रहे है।भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस की घोषणा है 
कि वह सा म्राज्यवाद के विरुद्ध भारत की स्वतन्त्रता के लिए अहिसात्मक लड़ाई 
लड़ रही है। हमारे कामगरों का विश्वास है कि जब वे अधिक वेतन, सामूहिक 
स्वामित्व (भागीदारी ), मद्य-निषंध और मन्दिर-प्रवेश की माग करते हैं, तो वे 
स्वतन्त्रता की लड़ाई लड़ रहे होते है। स्वतन्त्रता भी पत्रो के थैले या बिस्तरबन्द 
जैसी एक अभिव्यक्ति मालूम होती है, जिसमें ग्राप जो कुछ चाहें, रख सकते है। 
एक राजनीतिक स्वतन्त्रता होती है, एक जाति की दूसरी जातियों द्वारा पराजय 
और उनके प्रभृत्व में स्वतन्त्रता । एक सांविधानिक स्वतन्त्रता होती है, जनता की 
किसी एक वर्ग या एक अधिनायक (डिक्टेटर ) के अत्याचार से स्वतन्त्रता ; वर्गे- 
विशेषाधिकार मानवीय स्वतन्त्रता के विरुद्ध श्रपराध है। एक आ्राथिक स्वतन्त्रता 
भी है, अर्थात्‌ दरिद्रता या आर्थिक दबाव के कष्ट से स्वतन्त्रता । एक वैधानिक 
स्वतन्त्रता होती है, अर्थात्‌ कानून का भरोसा | जो कानून हमे सयत रखते हैं या 
हमारी रक्षा करते है, उन्हें हमारी प्रत्यक्ष या परोक्ष सहमति प्राप्त है, और जब 
तक उन कानूनों को रह न कर दिया जाए, तब तक समाज में छोटे, बड़े, सबको 
उनका पालन करना चाहिए। यह कानून बनाया गया था कि “किसी भी स्वतन्‍्त्र 
मनुष्य को न तो पकड़ा जाएगा, न कद किया जाएगा, न उनकी सम्पत्ति छीनी 
जाएगी, न उसे विधि-बहिष्कृत (भगोड़ा घोषित ) किया जाएगा, नदेश से निर्वासित 
किया जाएगा और न किसी प्रकार से नष्ट ही किया जाएगा। शारीरिक दासता 
से मुक्ति भी स्वतन्त्रता है। एक सामाजिक स्वतन्त्रता भी होती है। परन्तु ये सब- 
की सब केवल साधन है, अपने-आपकमें कोई लक्ष्य नही है ; ये मानव-आत्मा की 
गम्भी रतम ऊर्जाञ्रों को भली भांति अनुभव करने में सहायता देने के लिए आव- 
इयक सामग्री है। सामाजिक संगठन का मुख्य उद्देश्य व्यक्ति की आरत्मिक स्वत- 
न्त्रता को, मानवीय सुजनशीलता को बढ़ाना है औ्नोर कष्टदायक कानूनों और प्रथाग्रों 
द्वारा रोक-थाम के बिना उसे यथेच्छ रीति से सोचने, अनुभव करने और आरा- 
धना करने में सहायता देना है । ऐसे श्रवसर भरा सकते है, जब हमसे कहा जाए कि 
न्यायोचित आर्थिक अवस्था के लिए अपने अधिकारों और जायदाद का बलिदान 
कर दें। भ्रन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के लिए हमें अपनी राष्ट्रीय स्वतन्त्रता का भी वलि- 
दान करना पड़ सकता है ; किन्तु आत्मिक स्वतन्त्रता तो सर्वोच्च और परम वस्तु 
है भौर इसका त्याग तो केवल अपनी आत्मा को गंवाकर ही किया जा सकता 
है। महाभारत में कहा गया है, “आत्मा के लिए सारे संसार का भी त्याग करना 

पड़े, तो कर देना चाहिए ; आत्मार्थे पृथिवीं त्यजेत्‌ ।”* “यदि मनुष्य अपनी 


१. त्यजेदेकं कुलस्यार्थ ग्रामस्यार्थ कुल त्यजेत्‌ । 
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आत्मा को गंवा दे और सारे संसार को भी प्राप्त कर ले तो लाभ कया है ? 
सुकरात के रूप में हमारे सम्मुख एक ऐसे व्यक्ति का सर्वोच्च दृष्टान्त विद्य- 
मान है, जो आत्मा की स्वतन्त्रता का समर्थक था और उसे रत्नों और स्वर्ण की 
अपेक्षा अधिक मूल्यवान्‌ समभता था। दृढ़ विश्वास और भावना से कांपते हुए 
शब्दों में सुकरात कहता है, “यदि आप मुझे इस शर्ते पर छोड़ने का प्रस्ताव रखें 
कि मैं अपनी सत्य की खोज बन्द कर दूं, तो मैं कहंंगा, 'ऐथेन्सवासियो, ग्रापका 
धन्यवाद ! परन्तु मैं आपवी ग्राज्ञा मानने की अपेक्षा परमात्मा की श्राज्ञा मानूंगा, 
जिसने मुझे इस काये में लगाया है, और जब तक मेरे शरीर में श्वास है और शक्ति 
है, मैं ग्रपने दशन (तत्त्वज्ञान) के धन्धे को नहीं छोड़ गा। मैं ग्रपने इस व्यवहार 
को जारी रखंगा कि जो भी कोई मिले, उसे रोककर उससे कहूं : क्या तुम्हें इस 
बात पर शर्म नहीं श्राती कि तुमने अपना सारा ध्यान सम्पत्ति और सम्मान पर 
तो लगाया हुआ है, पर तुम्हें विवेक और सत्य की, और अपनी आत्मा को और 
भ्रच्छा बनाने की जरा भी परवाह नहीं है ?--मुझे पता नहीं कि मृत्यु क्या है ; 
हो सकता है कि वह अच्छी ही वस्तु हो श्रौर मुझे उसका भय नहीं है। परन्तु यह 
मैं भली भांति जानता हूं कि अपने कर्तंव्य-स्थान को छोड़कर भाग खड़े होना बुरी 
बात है ; और जो चीज़ संभव है कि अच्छी हो (मृत्यु) और जिस चीज़ का मे 
पता है कि वह बुरी है (पलायन ), इन दोनों में से मैं पहली को पसन्द करता हूं।' /'* 

किसी संगठित समाज में कोई भी व्यक्ति पूर्णतया स्वतन्त्र नहीं हो सकता । 
सम्यता है ही यह कि अधिक मूल्यवान स्वतन्त्रताओं के लिए कम मूल्यवान स्वतंत्र- 
ताओों को छोड़ दिया जाए। मन और आत्पा की स्वतंत्रता सर्वोच्च स्वतन्त्रता है, 
जो बिना किसीको कोई क्षति पहुंचाए, सब लोगों को और सब लोगों के कल्याण 
... ग्राम॑ जनपदस्यार्थे आत्मायें पृथिवीं त्यजेत्‌ । महाभारत? १-११५-३६ 

(परिवार को रक्षा करने के लिए एक व्यक्ति का त्याग किया जा सकता है ; ग्राम की रक्षा 
करने के लिए एक परिवार का भी वलिदान किया जा सकता हे ; पूरे जनपद (समाज) को रक्षा के 
लिए एक ग्राम का बलिदान किया जा सकता है भ्रोर श्रात्मा की रक्षा के लिए आवश्यकता पड़े तो 
सारी पृथ्वी तक बलिदान कर देना चाहिए ।) साथ ही देखिए, सभापव ६१-११ 

१. परन्तु अरब भी है एक सतंत्रता, जिसके गीत नहीं गाए कवियों ने, और नहीं की प्रशंसा 
संसद-सदर्स्यों ने; जिसे नरेश प्रदान नद्दों कर सकते ; ओर सारी शक्तियां पृथ्वी और नरक की, 
मिलकर भी उसे छीन नहीं सकतीं; ऐसी खतंत्रता, जिसे श्रत्याचार और कपट, कष्ट और कारा- 
गार बांध पाने में एकदम श्रशक्‍त हैं; उसका स्वाद जो एक बार जान लेता है, वह फिर दास नहीं 
रह सकता | यह है हृदय की खतंत्रता, जो श्राई दै स्वगें से, यह खरीदी गई द्व उसके खून से, 
जिसने यह मानव-जाति को दी है, और इसपर उसी चिह्न की मुहर लगी है ; यह वनाए रखी 
जाती है एक भ्रधिकार-पत्र द्वारा, ओर वह अधिकार-पत्र स्वीकृत है निश्चय ही एक श्रनिंय और 
भयावह शपथ द्वारा ओर भगवान के एक वचन द्वारा । उसके अन्य सब उपहारों पर एक राज- 
कीय मुहर लगी है जो बताती है कि वे उसके है, और आदरणीय हैं, परन्तु यह उन सबसे 
बड़कर है । ट “कोपर, “दि टास्क,! ५ 

२. देखिए बरी, ४ हिस्द्री आफ फ्रीहम झाफ थीट! (१६१ ३) 
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के लिए प्रदान की जा सकती है। राज्य का अस्तित्व व्यक्तियों की स्वतंत्रता और 
उनका उत्त रदायित्वपूर्ण जीवन बनाए रखने के लिए है। राज्य व्यक्तियों से मिल- 
कर बना है और उन्हींके लिए इसका अस्तित्व भी है। जीवन का आविर्भाव 
(प्रकटन ) व्यक्ति में होता है। संसार का केन्द्र-बिन्दु व्यक्ति ही है। सत्य की 
स्फुरणा व्यक्ति को ही होती है। वह ( व्यक्ति ) सीखता है और कष्ट सहता है, 
वह आनन्द और शोक, क्षमा और विद्वंष का ज्ञान प्राप्त करता है। वह अपनी 
सफलताओ्रों पर आ्रानन्द से रोमांचित हो उठता है। और ग्रपनी सफलताग्रों की 
वेदना को भुगतता है। यह उसका अधिकार है कि वह झपने जीवत को, उनके 
सब हषविशों और कंपकंपियों के साथ, पूर्णरूप में जी सके ।' यह उसका विशेषा- 
धिकार है कि वह सनकी, स्वेच्छाी चा री, अरूढि वादी और ग्रसहमत हो सके । संसार 
की सारी प्रगति का श्रेय उन्हीं लोगों को है, जो चेन से नहीं थे । यहां तक कि मान- 
व॒ता द्वारा परित्यक्त लोगों में भी, जो सम्यता की मुख्य धारा से पृथक एक पोखर 
में बहते रहते हैं, श्रपराधियों और बहिष्कृतों की गुप्त दुनिया में भी, प्रत्येक व्यक्ति 
के अन्दर उसका अपना आत्म (सेल्फ) होता है, उसकी झपनी विशिष्ट रुचियां 
और प्रतिभा होती है। भले ही उनका स्वभाव किकतंव्यविमृढ़ बना देनेवाला 
हो, परन्तु दंवयोग और सुअ्वसर प्राप्त होने पर उनका सर्वोत्तम अंश सामने झा 
सकता है। यह देखना राज्य का कृत्य है कि मनुष्य की आंखों में मनुष्य को पह- 
चानने की ज्योति धुंधली न पड़ने पाए। प्रत्येक मानव-आ्रात्मा को गौरव और शक्ति 
प्राप्त करनी ही चाहिए ओर उसे उदारतापूर्ण उत्साह, उच्च महत्त्वाकांक्षाओं और 
मुदु सहानुभूति प्राप्त करने का अवसर मिलना चाहिए। भले ही प्रत्येक आत्मा 
अपने-अपने ढंग से पूर्णता प्राप्त करने के लिए प्रयत्नशील हो, फिर भी उनमें से 
कोई भी दो ठीक एक ज॑ंसी नहीं होंगी । यदि हम किसी कारण, वह कारण चाहे 
कुछ भी क्‍यों न हो, इस सारभूत स्वतन्त्रता को त्यागने के लिए सहमत हो जाएं 
तो शेष सब स्वतंत्रताएं लुप्त हो जाएंगी । मानव-आत्मा की ग्रनुल्लंघनीय स्वत- 
नत्रता, मानवीय भावना की स्वाधीनता ही एकमात्र ऐसी वस्तु है, जिसके कारण 
राज्य को उचित ठहराग्रा जा सकता है। हम लोग मिलकर एक भीड़ भले ही 

१. “मनुष्य अकेला जन्म लेता है, अ्रकेता ही मरता दे ओर अपने अच्छे या बुरे कर्मो 
के फर्ला को भी वह अकेला ही भोगता द्वै।?? (एक: प्रच्ायते जन्तुः एक एव प्रलीयते । एकोनुभु- 
इक्ते सुकृतं एक एवं तु दष्कृतम) 

२. “अ्द्मय हं दास दे ओर अह्य हो पापी है |!” (बह्य दास:अद्गकितव:)- 

३. तुलना कीजिए, “जो लोग थोड़ो-सी श्रस्थायी सुरक्षा प्राप्त करने के लिए परम आवश्यक 
स्वाधीनता को त्याग सकते हें, वे न स्वाधीनता के पात्र हें, न सुरक्षा के !--ब ज़ामिन फ्र कलिन 

४. स्पिनोज़ा कहता है, “सरकार का अन्तिम लक्ष्य लोगों को भय द्वारा शासित करना 
या संयत रखना नहीं हे, और न उनसे बलपूवक आ्ञा-पालन करवाना ही है, श्रपितु ठीक उल्टे, 
प्रत्येक मनुष्य को भय से मुक्त कराना दे, जिससे १६ यथासंतव सुरक्षा में जा सके ओर अपने 
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आपस्तम्ब कहता है कि ग्रात्मा को प्राप्त करने से बढ़कर शोर कुछ नहीं है।' प्रधि- 
कार के यंत्रजात (मशीनरी ) द्वारा न कुचली गई आत्मा, भ्रंधकार की शक्तियों 
द्वारा धुंधती न की जा सकी परमात्मा की ज्योति ही मानवता की एकमात्र आशा 
है। 

हमें दो अलग-अलग प्रकार के आनन्दों में, बाह्य और ग्रान्तरिक आननदों में 
घपला न करना चाहिए। यदि हमपर देवताग्रों की कृपा हो, तो हम जीवन में 
आराम से रहते है ; हमारी झ्रांखों में चमक होती है ; झ्रासपास की दुनिया हमारी 
प्रशंसा करती है ; हमारी स्तुति करती है और हमसे प्रेम करती है। हम मनभौजी 
ओर बिगड़े बच्चों की तरह रहते है और हमें निश्वय रहता है कि सब बातें जैसी 
इस समय है, उससे भिन्‍न हो ही नहीं सकतीं । परन्तु जब हम अपने प्रति ईमानदार 
होते है, तब हमें मालूम होता है कि बड़ी बात यह नही है कि दुनिया हमारे बारे में 
क्या सोचती है, भ्रपितु यह है कि हम अपने बारे में क्या सोचते है। भ्रानन्द सदगुण 
है, परिष्कार है, और सौन्दर्य है ; निरानन्द कुरूपता है, गवारपन और कृत्रिमता। 
हममें से प्रत्येक की लालसा सरल और सजीव के लिए, एक जरान्सी मित्रता के लिए, 
जरा-से मानवीय आनन्द के लिए और एक ऐसे ग्रादश के प्रति निष्ठा के लिए रहती 
है, जिसमें हम अपने-अपको खपा सके । आ्राध्यात्मिक स्वतंत्रता के ध्वंसावशेषों पर 
खड़ी की गई कोई भी समाज-व्यवस्था अनेतिक है। सम्पत्ति के विरुद्ध पाप को, 
समाज के विरुद्ध पाप को क्षमा किया जा सकता है ; किन्तु पवित्र आत्मा के विरुद्ध 
पाप को क्षमा नही किया जा सकता, क्योंकि ऐसे पाप के द्वारा हम स्वयं भपने प्रति. 
हिसा कर रहे होते है । 

मनुप्य, जिस रूप में हम उसे जानते है, कुछ कम या कुछ ग्रधिक आज का सा 
ही शरीर और मस्तिष्क लिए हुए, हजारों वर्षों से जीता आ रहा है ; एक प्राणी, 
जो जंगलों और गुफाग्रों में रहता था, जो रात से श्लौर वनों से डरता था, जो भूतों 
और प्रेतनियों को मनाया करता था, जो मनुष्यों की हिस्र पशुओं के साथ प्राणा- 
न्‍्तक लड़ाइयों के खेल देखा करता था, धर्म-परीक्षा-समितियों (इक्विज़िशन ) * 
और न्यायिक यंत्रणाग्रों में आ्रानन्द लेता था। करता और जंगलीपन की शता ब्दियों 
के, तुलना में मानव-सम्यता तो कल की बच्ची है। मानवता और संस्कृति 
स्वाभाविक नही है, अपितु परिष्कार द्वारा विकसित की जाती है श्रोर विचार की 
पद्धतियों पर निर्भर है। रुचि और परम्परा संस्कृति की उपज हैं । समाज के ढांचे 
को भीड़ के प्रमाप (स्टेडडं) तक नीचे ले आने के वजाय हमें जनसाधारण को सच्ची 
संस्कृति के स्तर तक ऊपर उठाना होगा । सावंभोम समानता का यह ग्रर्थ कदापि 
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१, आत्मलाभात न पर विधते ।|-धमयत्र, १-७-२ 
२. मभ्ययुग के थार्मिक न्यायालय, जो अपने पर्म में विश्वास न रखनेवालों को भरकर 


यंत्रणापूर्ण सज़ाएं देते थे 
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नहीं है कि प्रत्येक वस्तु समान रूप से गंवारू हो। जन-साधारण के मन का निम्न 
स्तरही निरंकुशताग्रों (ग्रत्याचारों, तानाशाहों) के विकास के लिए जिम्मेदार है ।' 
सम्य मनुष्य का जीवन और सत्य के प्रति दृष्टिकोण अ्रसम्य मनुष्य से भिन्‍न 
होता है। सम्य मनुष्य की सम्मतियां सम्बद्ध तथ्यों और युक्तियों पर शान्तिपूर्वक 
विचार द्वारा बनती हैं, जबकि ग्रसम्य व्यक्ति अपने आवेशों, प््वंसंस्कारों, और 
क्षणिक नारों का दास होता है। सामूहिक प्रचार मनोवेगों को प्रभावित करता है, 
जबकि व्यक्तिगत सुझाव बुद्धि पर प्रभाव डालते हैं। भ्रसन्तुष्ट और निराश, 
महत्त्वाकाक्षी और जोखिम पसन्द करनेवाले, अत्यधिक सप्राण और गर जिम्मेदार 
युवक, जो वातोन्माद (हिस्टीरिया ) और सुझावों से बहुत शी घ्र प्रभावित हो जाते 
हैं, परम्परा की शक्ति को सामाजिक विशेषाधिकारों के लिए झ्राड' बताकर श्रस्वी- 
कार करत हैं ; और वे वर्तमान व्यवस्था को समाप्त कर देने पर उतारू हैं श्र 
इसकी जगह वे एक नई वस्तु लाना चाहते हैं, जिसे वें स्वयं नहीं जानते कि वह 
क्‍या है । क्योंकि नैतिक साधन ग्रसंगठित हैं, इसी लिए संसार में अन्धेरगर्दी मची 
हुई है। 
भारतीय संस्कृति में फिर नया यौवन भर देने की क्षमता है और यह नैरन्त्य॑ 
को बनाए रखते हुए भी ग्रामूल उधल-पुथल कर सकती है । भारत के निवासियों 
में, यद्यपि वे कुछ धीमे चलनेवाले है, फिर भी, यौवन का बल और जीवनी शक्ति 
है ग्रौर इसी लिए वे ग्रपनी संस्कृति को बचाए रख सके हैं । उनकी सहजवृत्तियों पर 
वास्तविकताओं के धक्के की ऐसी प्रतिक्रिया होती है, जिसमें गलती हो ही नहीं 
सकती । वे आमूल परिवर्तन अनिवाये रूप से बाहरी आदतों को थोपकर नहीं, 
झ्पितु शिक्षण और आत्मिक परिष्का र की प्रक्रिया द्वारा कर पाने में सम है। बल- 
प्रयोग द्वारा किए गए परिवर्तन स्थायी केवल तभी हो सकते हैं, जबकि उन्हें 
स्वेच्छापूर्वक स्वीकार कर लिया जाए। जन-साधारण की अपने-ग्रापको परम्परा के 
बन्धन से, जहां वह परम्परा स्वस्थ और सजीव है वहां भी, मुक्त करने की, मनो- 
वेगात्मक दृष्टि से उत्तेजनीय होते जाने की श्रौर बौद्धिक ग्रकमं ण्यता और निष्कि- 
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(रिपब्लिक! के श्राटइ्व॑ खण्ड में प्लेटो कहता है, “निरंकुशता प्रजातन्त्र के भ्रतिरिक्त 
अन्य किप्ता संविध।न से उत्पन्न नहीं होती ; प्रजातंत्र कठोरतम ओर क्र रतम दासता है, जो चरम 
स्वापीनता में से प्रकट होती है !”” नीटशे कहता है, “जीवन की श्न नई दशाओ्रों से, जिनसे 
यद द्विसाब लगाया गया है कि मनुष्य को एक समान शत दर्जे के स्तरों तक नीचे ले आया 
जाएगा,--एक हस ढंग का उपयोगो, परिश्रमी श्रौर रेवड में रहनेवाले ढंग का-सा मनुष्य, जिसे 
सत्र प्रकार के कामों में श्रासानी से लगाया जा सक्रेगा--, विशेष रूप से यह संभावना है कि वे 
कुछ थोड़े-से ऐसे श्रपवाद-रूप व्यक्तियों को जन्म देंगी, जो सबसे श्रधिक खतरनाक और श्राकर्षक 
झूप से समान होंगे''''''। मुझे विश्वास है कि प्रजातन्त्रीकृत यरोप निरकश श्रम्याचारियों 
शब्य के प्रत्येक भ्रथ में --के लिए प्रशिवण-विधालय भ्रौर जनन-भूमि बन जाएगा ।” 
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यता की प्रवृत्ति को रोका जाना चाहिए | प्रंधे रगर्दी भ्रौर निरंकुशता के बीच में से 
निकलकर आ्रागे बढ़ पाने का केवल एक यही मार्ग है । 

ग्रात्मा की इस स्वतंत्रता को, भौतिक और सामाजिक बन्धनों से स्वाधीनता 
को प्राप्त करना श्रत्यावश्यक है। स्वाधीनता की व्याख्या दो रूपों में की गई है । 
एक तो स्ताधीनता वह है, जो सामाजिक बल-प्रयोगों (विवशताओं ) से रक्षा करती 
है ; दूसरी हमें भौतिक विवशताझ्रों से बचाने का प्रयत्न करती है, उन भ्रभावों शौर 
आवश्यकता ञ्रों से हमें मुक्त करने का प्रयत्न करती है, जो ठीक-ठीक श्राथिक और 
सामाजिक सम्बन्धों द्वारा पूर्ण हो सकती हैं । इन दोनों में प्रत्येक श्रच्छे जीवन का 
साधन है। दोनों में से प्रत्येक की, जब वह पूर्ण हो, यह मांग होती है कि समाज को 
न केवल व्यक्तियों और समूहों की इन बल-प्रयोगों से रक्षा करनी चाहिए, भ्रपितु 
उन जीवन-मूल्यों को प्राप्त करने का भी झ्रवसर देन। चाहिए, जिनका ये बल-प्रयोग 
निषेध करते हैं। जहां एक ओर स्वाधीनता की नकारात्मक परिभाषा करते हुए 
उसे बल-प्रयोग का अभाव कहा जा सकता है, वहां दूसरी श्रोर यह सकारात्मक 
रूप से अच्छे जीवन का साधन भी है | यह आत्मा की स्वतंत्रता है, जिसने संस्थाग्रों 
को ढाला है श्रौर फिर नये रूप में ढाला है और हमारे जीवन तथा सम्यता को 
इसके ग्रविराम बदलते हुए रूप प्रदान किए हैं। मानव-जाति का इतिहास मनुष्य 
की अजेय आत्मा का जीवन है ; इस जीवन में ग्रनन्त प्रकार के रूप और प्रभि- 
व्यक्तियां हैं ; ये सब वे विभिन्‍न ढंग हैं, जिनके द्वारा मानव-प्रकृति अ्पने-प्रापको 
ग्रपनी आाकाक्षांग्रों और अभियानों को, अपनी महत्त्वाकांक्षात्रों श्रौर सफलताग्रों 
को, अपने संघर्षो और भ्रसफलताञ्रों को व्यक्त करने की चेष्टा करती रही है ; इन 
सबके बीच में होकर मनुष्य की सृजनशील ग्रात्मा आशा करती रही है, घोर प्रयत्न 
करती रही है, श्रसफल होती रही है, फिर भी कुल मिलाकर विजय पाती रही है, 
झागे ही बढ़ती रही है, कभी भी पीछे न हटकर, झ्ागे बढ़ने के लिए ही प्रयत्नशील 
रही है ; यह स्वतंत्र श्रात्मा ही मानव-इतिहास का हृदय (प्राण) है । 

ग्रतीत में मानवीय प्रगति इस कारण हो पाई कि व्यक्तियों ने ग्रपनी सामान्य 
बुद्धि और भ्रन्त:क रण को उन्मादग्रस्त यूथ-भावना में डुवा देने से इनकार कर दिया। 
जीवन प्रतिरोध है ; रेत में अपने पैरों को गहरा गड़ाकर खड़ा होना है, जिससे 
धारा बहा न ले जाए।' वतंमान ग्रव्यवस्था का एक सबसे गहरा कारण यह है कि 
इस समय ऐसे नर-नारियों का भ्रभाव है, जो धारा के प्रवाह में बह जाने से इनकार 
कर दें। सारी प्रगति का श्रेय विशेष रूप से प्रतिभासम्पन्न व्यक्तियों द्वारा प्रारम्भ 
किए गए नये विचारों को ही है। यदि बौद्धिक स्वाधीनता न होती तो शेक्सपियर 


ही... किक. 


या गेटे, न्यूटन या फैरैड, पास्तियर या लिस्टर का नाम भी न होता। वे यांत्रिक 


१. तुलना कीजिए, “जीवन विश्व की पुनरावत्तिशील यंत्रात्मक क्रियाविधि के विरुद्ध भ्राक्र- 
मण है |??--व्हाधटहैड, 'एडवेंचस भाफ झाश्डल” (१६३४), ए० १०२ 
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ग्राविष्कार स्वतंत्र व्यक्तियों ने किए, जिनके द्वारा पूंजीवाद और वतंमान राज्यों 
का अस्तित्व संभव हो सका ; जो आविष्कार लोगों को कठोर परिश्रम से छुट- 
कारा दिलाते हैं ग्रौर एक भिन्न नई सामाजिक व्यवस्था की तेयारी करते हैं। 
किसी भी समाज के मूल्य को इस दृष्टि से उतना नहीं नापा जाना चाहिए कि 
उसमें सावंजनिक व्यवस्था और कार्यक्षमता कितनी उच्चकोटि की है, जितना कि 
इस दृष्टि से कि उसकी कार्ये-प्रणाली लोगों को विचार और अभिव्यक्ति की स्वतंत्रता 
किस सीमा तक देती है, किस सीमा तक नेतिक निर्णय को बढ़ावा देती है और 
अपने सदस्यों की बुद्धि और सदभावना के विकास में किस सीमा तक योग देती 
है। 

यद्यपि काल माक्स का मत यह नहीं है कि व्यक्तियों का पक्का दृढ़ संकल्प 
इतिहास के मार्ग को बदल सकता है, और यद्यपि उसे पक्का भरोसा है कि पृंजी- 
वादी व्यवस्था इतिहास के रंगमंच से लुप्त हो जाएगी, अत्याचार-पी डितों के जान 
बूककर किए गए प्रयत्नों के परिणामस्वरूप नहीं, श्रपितु इतिहास की अनिवार्य 
प्रक्रिया के कारण, फिर भी वह हमसे विवेक के नाम पर अपील करता है | प्रकृति 
ग्और ऐतिहासिक प्रक्रिया के अन्दर सूक्ष्म दृष्टि हमें सही मार्ग की ओर संकेत कर 
देती है। मनुष्य की भवितव्यता यही है कि वह ऐतिहासिक प्रतिक्रिया के गअभिप्राय 
को समभे और अपने-अझ्रापको उस ग्रर्थ के और अधिक प्रकाशन में लगा दे। हमारे 
जीवन उस अन्तिम लक्ष्य के लिए साधन बन जाने के कारण मान्य वन जाते हैं। 
हमें प्रगतिशील वर्ग के साथ तादात्म्य स्थांपित करना चाहिए और उसी के पथप्रद- 
शंन के अनुसार कार्य करना चाहिए। यद्यपि इस वर्ग-संघर्ष में श्रमिक वर्ग की 
विजय सुनिश्चित है, पर हम अपने साहस और दृढ़ संकल्प द्वारा उसे निकटतर ला 
सकते हैं श्रोर संक्रमण के काल को अपेक्षाकृत कम कष्टपूर्ण बना सकते हैं। यह 
व्यक्ति का मन ही है, जो समष्टि की प्रकृति को समभ पाता है। इस प्रकार के 
विचार के कार्यों में आत्मा ग्रपने-परपको सामाजिक समष्टि में अचेतन तलल्‍लीनता 
से पृथक कर लेती है। व्यक्ति सामाजिक समपष्टि में पूर्णतया कभी विलीन नहीं हो 
सकता । 

फिर, यदि व्यक्ति में अपनी कोई वास्तविकता है ही नहीं, तो हम उससे क्रांति- 
कारी के रूप में श्राचरण करने को कंसे कह सकते हैं ? यदि प्रवृत्तियां स्वयं ही लौह- 
ग्रनिवायंता के साथ अ्रपरिहाय लक्ष्यों की ओर हमें लिए जा रही हैं, तो हमसे यह 
कहने का कोई श्रथं नहीं है कि हम उस लक्ष्य तक पहुंचने के लिए कार्य करें। जब 
माक्स हमसे जान-बूकुकर किए गए कार्यों द्वारा इन प्रक्रियाश्रों को आगे बढ़ाने के 
लिए कहता है, तो वह व्यक्ति की वास्तविकता को मान रहा होता है। वह हमसे 
भावी समाज के लिए कार्य करने को कहता है, अशाम्य भाग्य के असहाय-पी डित 
शिकारों के रूप में नहीं, भ्रपितु एक महान कार्य में हिस्सा बंटानेवाले जिम्मेदार 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ७३ 


व्यक्तियों के रूप में । समाजवाद कोई अनिवार्य रूप से झ्रानेवाली वस्तु नहीं है। 
यदि ऐसा होता, तो समाजवादी सिद्धान्त और समाजवादी पार्टी (दल)की कोई 
आवश्यकता ही नहीं थी । बड़ी मात्रा में प्रचार, बिगुल बजाना और नारे लगाना, 
पर्चबाज़ी और खण्डन-मण्डन, सब इस बात के सूचक हैं कि मानवीय कार्य स्वतः 
नहीं हो रहे । यदि माक्सवादियों का यह सिद्धान्त, कि समाजवाद समाज के विकास 
में ग्रगला अनिवाय सोपान है, सच हो, तो इतनी अथक हलचल की कोई आवदश्य- 
कता नहीं है। यह सब केवल इसलिए आवश्यक है क्योंकि वे लोगों को अपने मत 
में दीक्षित करना चाहते हैं। प्रचार इस उहृेश्य से किया जाता है कि वह हमारी 
चेतना पर प्रभाव डाले ; और फिर उसका प्रभाव हमारे गस्तित्व पर पड़े गा । 
साम्यवाद (कम्यूनिज््म) के विरुद्ध यह श्राक्षेप किया गया है कि यह हमें 
हमारी संस्कृति से वंचित कर देगा ; इस आरक्षेप का उत्तर देते हुए कम्युनिस्ट मैनी- 
फैस्टो (घोषणापत्र) में कहा गया है, “वह संस्कृति, जिसके नाश पर इतना शोक 
किया जा रहा है, एक बहुत ही बड़ी बहुसंख्या के लिए एक यंत्र की तरह कार्य 
करने का प्रशिक्षण-मात्र है।” माक्स यह नहीं समभता कि मनुष्य केवल एक यंत्र 
है, या यह कि सामाजिक सत्‌ युग बिना मानवीय प्रयत्न के ही आ जाएगा। जब 
माक्‍्स उस पूंजीवादी समाज के विरुद्ध आ्रावाज़ उठाता है, जो श्रमजीवियों की 
मनुष्यता को नप्ट कर देता है, जव वह उस धममं की निन्दा करता है, जो उन गअन्याय- 
पूर्ण दशाओं का प्र॒ष्ठ-पोषण करता है और उन्हें पवित्र बताता है, जिनमें कामगरों 
से दासों और भारवाही पशुझों से भी बुरा बर्ताव किया जाता है, तो वह व्यक्ति 
की वास्तविकता को ही महत्त्व दे रहा होता है। किसी भी व्यक्ति को ग्रपने खाने, 
पहनने और मकान प्राप्त करने के अधिकार से कदापि वंचित नहीं किया जा सकता। 
क्योंकि आर्थिक व्यष्टिवाद इस प्रकार का समाज तैयार करने में प्रसफल रहा है, 
इसलिए माकस स्वर तंत्र (लेस्से फेयर ) की जो निन्दा करता है, वह ठीक ही करता 
है। परन्तु एक आंशिक सत्य को उठाकर सम्पूर्ण सत्य का स्थान नहीं दिया जा 
सकता । जब एक बार भौतिक आवश्यकताएं पूरी हो जाएं, तो व्यक्ति को सोचने 
और जो कुछ वह सोचता है, उसे कहने का अवसर मिलना चाहिए ; और यदि 
उसका मन हो, तो उसे स्वतन्त्रतापूर्वक सत्य की खोज करने का या सौन्दर्य का 
सृजन करने का अ्रवसर मिलना चाहिए । कुछ चीजें ऐसी हैं, जिनके भ्रभाव में हम 
जी नहीं सकते ;और कुछ अन्य वस्तुएं ऐसी हैं, जिनके भ्रभाव में हमें जीने का कोई 
आग्रह नहीं होगा । प्रजातंत्रीय समाज, एकमात्र जो अपने-प्रापको सभ्य कह सकता 
है, “अन्य सब स्वतन्त्रताश्रों से बढ़कर जानने की, बोलने की श्ौर अपने भ्रन्तः- 
करण के अनुसार स्वतन्त्र रूप से तक॑-वितर्क करने की स्वतन्त्रता” पर गश्राधारित 
होता है। प्रैसिडेण्ट रूज़वैल्ट ने जब यह घोषणा की थी कि भविष्य की गत्वर (गति 
शील) व्यवस्था के संगठित प्रयत्न इस दिशा में होने घाहिएं कि वाणी की स्वतंत्रता, 
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उपासना की स्वतन्त्रता, ग्रभाव से स्वतन्त्रता और भय से स्वतन्त्रा को स्थापित 
किया जा सके, और उसे सुरक्षित रखा जा सके, तब उसने इसी स्थापना को विक- 
सित किया था । स्वतंत्रता समाज में किसी भी व्यक्ति का और राष्ट्रों के मण्डल 
में किसी भी राज्य का झात्मनिर्णय का अधिकार है। इसकी एकमात्र सीमा प्रत्येक 
दूसरे व्यक्ति के या राज्य के उसी परिमाण में ग्रात्मनिर्णय के अधिकार द्वारा 
नियत होती है । इस स्वतन्त्रता के अ्रभाव में, हमारे पास और चाहे कुछ भी क्‍यों न 
हो, हम निर्जीव हैं । 

राज्यों और राष्ट्रों के, जो कि बढ़ते-घटते रहते हैं, सम्बन्ध में ग्रन्तिम या 
शाश्वत कुछ भी बात नहीं है। परन्तु दीन से दीन . व्यक्ति में भी आत्मा की वह 
चिनगारी विद्यमान रहती है, जिसे शक्तिशाली से शक्तिशाली सा म्राज्य भी कुचल 
नहीं सकते । हम सबका मूल एक ही जीवन में है, और हम सब एक ही ब्रह्म के अंश 
हैं, अमरता के पुत्र, भ्रमतस्य पुत्रा:। इन झानन्दहीन दिनों में हमें अपने मनों को 
सब युगों के श्रेष्ठ पुरुषों के महान वचनों और वी रत्वपूर्ण कार्यों द्वारा सबल बनाना 
चाहिए। संभव है कि ऐसा प्रतीत हो कि हम इस समय पराजय के काल में हैं; 
परन्तु यह पराजय भी गौरव और इच्छा की तीव्रता से शून्य नहीं है। मनुष्य की 
भावना के चिरस्थायी प्रभुत्व में विश्वास ही वह प्रकाश है, जिसके सहारे हम मृत्यु 
की छाया की घाटी तक में बिना लड़खड़ाए चलते रह सकते हैं । 

यदि सम्यता को जीवित बचना है, तो हमें यह स्वीकार करना होगा कि इसका 
(सम्यता का ) सार शक्ति, यश, सबलता, सम्पत्ति और प्रतिष्ठा में नहीं है, अपितु 
मानव-मन की स्वतन्त्र गतिविधि में, नंतिक सद्गणों की वृद्धि में, सुरुचि के विकास 
ग्जौर जीने की कला में निपृणता प्राप्त करने में है । माक्स ने धर्म की निनदा करते 
हुए कहा है कि यह एक सामाजिक प्रतीति-मात्र है, जो सामाजिक श्रपूर्णताओं की 
क्षतिपूर्ति करती है। परन्तु कुछ ऐसे अशाम्य मानवीय अनुभव हैं, ज॑से जन्म, प्रेम 
और मृत्यु, जो सारत: वेयक्तिक हैं । अ्धिक्रतम पूर्ण आथिक न्याय की या पाथिव 


१. प्रेसिडट रूज़बेल्ट ने कांग्रेस के नाम अपने संदेश में कहा था, “एक स्वस्थ और सबल 
प्रजाततत्र की नींवों के समर में रहस्यमय कुल भो नहीं है। हमारी जनता अपनी राजनीतिक 
और सामाजिक व्यवस्थाओं से जिन मूल वस्तुओं की आशा करती है, वे बिलकल सीधी-सादी हैं 
वे हैँ: युवकों तथा श्रन्य लोगों को उन्नति के लिए अवसर की समानता । जो लोग काम कर सकते 
हैं, उनके लिए काम | उन लोगों के लिए सुरक्षा, जिन्हें उसकी आवश्यकता है। कुछ थोड़े-से 
लोगों के लिए असाधारण विशेषाधिकारों की समाप्ति | सब लोगों के लिए नागरिक स्वतन्त्रताओं 
का संरक्षण । बेहानिक प्रगति के फलों का विस्तुततर समाज द्वारा उपभोग और रहन-सदन के 
स्तर में निरन्तर उन्नति यद्द कोई सुदूर सत्‌ युग का स्वप्न नहीं है। यह एक उस प्रकार के संसार 
का सुनिश्चित आधार है, जिसे हमारे समय में ही, और हमारी पीढ़ी में ही प्राप्त किया जा सकता 
है 2१-१५ जनवरी, १ ६४१ 

२. देद्दो देबालय: प्रोबतः यो जीवः स सदाशिवः 
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सत्युग की स्थापना भी हमारे कुछ तीब्रतम दु:खों को समाप्त नहीं कर सकती । 
सामाजिक स्वामित्व की स्थापना या उत्पादन के साधनों पर नियंत्रण से मानवीय 
स्वार्थ या मूर्खता को और मानवीय भझात्मा के तनाव को समाप्त नहीं किया जा 
सकता। मास अवश्य ही उन बुराइयों की, जो सामाजिक व्यवस्था की नहीं, 
प्रपितु मानव-प्रकृति की हैं, क्षतिपूर्ति' के रूप में धर्म के मूल्य को ग्रस्वी कार नहीं 
करेगा। सामाजिक क्रान्ति अपने-आपमें हमारे समाज के अव्यवस्थित अपक्षय को 
रोक पाने में असमर्थ है। जीवन के मानवताशून्य होते जाने से यह हमारी रक्षा 
नहीं कर सकती । 


चिन्तन बनाम कर्म 


जब हम यह मान लेते हैं कि व्यक्ति के जीवन का एक महत्त्वपूर्ण पक्ष ऐसा भी 
है, जो उसके केवल अपने ही प्रति है ; जब मनुष्य अपने-आपको अधिकतम स्पष्ट- 
वादिता के साथ प्रकट कर रहे होते हैं, तब भी कुछ वस्तु ऐसी रह जाती है, जो 
और भी परे और पहुंच के बाहर होती है, एक स्वप्न, जिसमें ग्रौरों के साथ हिस्सा 
नहीं बंटाया गया होता, एक अट्ट मितभाषिता ; जो कुछ हम कहते या करते हैं, 
यहां तक कि हम जो कुछ एकान्‍्त में सोचते हैं, जिसमें कि हम जो कुछ हैं, उसका 
निवास है, उसके भी पीछे कुछ वस्तु बच जाती है, तो इससे अ्निवाय परिणाम यह 
निकलता है कि हमारे जीवन के इस पक्ष से सम्बद्ध कुछ गतिविधियां भी अवश्य 
होंगी । हम समाज में सक्रिय रहते हैं, परन्तु हम एकाान्तसेवी भी हैं, चिन्तनशील, 
जो अस्तित्व के उग्र ज्वर से निकलकर बारम्बार प्रात्म-मिलन की शान्ति में डब 
जाते हैं। जब हम अपनी दृष्टि को अन्तमुृख कर लेते हैँ, तो हम बाह्य घटमाग्रों 
और जीवन की उत्तेजनाग्रों की अपेक्षा ग्रान्त रिक जीवन के रहस्यों में अधिक श्रानन्द 
लेने लगते हैं । उपनिषद्‌ का कथन है कि “आत्म ने जन्म लेकर इन्द्रियों को बहिमुख 
कर लिया है ; इसीसे व्यक्ति को बाहर की वस्तुएं ही दीखती हैं, प्रान्त रिक ग्रात्म 
नहीं । परन्तु कोई एक, जी बुद्धिमान होता है प्रोर शाश्वत जीवत का भ्रभिलाषी 
होता है, भ्रपनी दृष्टि को अन्तर्मुख करके आान्तरिक प्रात्मा को देखता है।' 
आन्‍्तरिक ध्यान ही श्राध्यात्मिक अन्तद छिट की ओर ले जानेवाला मार्ग है ।* 





१. कठोपनिषद्‌ , २-४ 

२. प्लोटिनस लिखता है, “ *“परन्तु हम कर क्या ? मागे है किघर ? दम उस श्रप्राप्य 
सौन्दर्य की भलक किस प्रकार पा सकते हैं, जो मानो सामान्य मार्गों से, जहां कि सब लोग, यहां 
तक कि श्रपवित्र लोग भी उसे देख सकते हैं, दूर पवित्र स्थानों में निवास करता जान पड़ता है ? 
“तो आओ, हम पितृभुमि की श्रोर भाग चलें । परन्तु उसके लिए हमारा मार्ग कौन-सा होगा! 
हमारे भाग चलने का तर।का क्या द्वोगा ? यह यात्रा पेरों द्वारा होनेवाला नहों है; पेर हमें केवल 
एक देश से दूसरे देश तक द्वी ले जा सकते दे । तुम्हें वस्तुओं को इस वतमान व्यवस्था को एक 
ओर अलग दटा देना द्वोगा। तुम्हें झंखें बन्द करनो होंगी और एक दूसरी हो लक देखने का 
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पास्कल ने कहा था कि जीवन की अधिकांश बुराइयां मनुष्य की एक कमरे में 
शान्त होकर बेठ पाने की असमर्थता से उपन्‍न होती हैं । यदि हम केवल शान्‍्त 
होकर बंठ पाना सीख लें, तो हम कहीं ग्रधिक अच्छी तरह यह जान सकेंगे कि किस 
ढंग से कार्य करना सर्वोत्तम होगा। वे सब बड़ी-बड़ी सफलताएं, जिनपर मानव- 
जाति को गवं है, उन लोगों की कृतियां हैं, जो बैठे और अति सूक्ष्म वस्तुझ्रों का या 
भ्राकाश के ग्रह-नक्षत्रों की गतियों का चिन्तन करते रहे | वे चिन्तनशील लोग ही 
हैं, आलसी, अपरिचित, वे निकम्मे लोग, जो तारों की ओर देखना छोड़कर एक 
कुएं में जा घ॒सते हैं, जिन्हें हमारी सुविधाओं और आनन्द का श्रेय है । 

जब धर्म चिन्तन पर बल देता है, तो वह केवल यह संकेत करने के लिए कि 
मानवीय जीवन की कुछ अन्तरंगतम पवित्रताएं ऐसी हैं, जिन्हें सुरक्षित बनाए रखा 
जागा चाहिए । जीवन का उद्देश्य पृथ्वी पर आदर्श लोक उतार लाना ही नहीं है, 
अपितु एक उच्चतर और तीब्रतर प्रकार की चेतना प्राप्त करना है। शिव, बुद्ध 
तथा अन्य संकड़ों सन्‍्तों के चित्र प्लेटो द्वारा, और ग्ररस्तू द्वारा भी, ग्रहण किए गए 
इस सत्य के परिचायक हैं कि मनुष्य का सर्वोच्च लक्ष्य चिन्तन, स्वतन्त्रता और 
बुद्धि की शान्ति है। 

माक्स धर्म श्र दा्श निक आदर्शवाद को अभिन्‍न मान लेता है और कहता है 
कि “अ्रब तक दाशंनिकों ने इस संसार की ध्याख्या अनेक रूपों में की है ; पर ग्रसली 
काम इस (संसार) को बदलना है।' माक्स के ग्रनुयायी उसके इस विचार का 


यत्न करना होगा, जो हम सबका जन्मजात अधिकार है, पर जिसका उपयोग करने की ओर बहुत 
थोड़े लोग प्रवत्त होते हैं । 

“४ अपने-आपको वापस्त लोटा लो, ओर देखो वैसे ही करो, जैसे कि एक प्रतिमा का गढ़ने- 
वाला शिल्पी करता है, जिसे कि वह खूब सुन्दर बनाना चाहता हैं | बह कही खोदता है, कही तल 
चिकना करता हे ; किसी रेखा को कुछ हल्का करता है, किसीको कुछ ओर साप् करता है; एसा 
बद्द तब तक करता रहता दै, जब तक कि उसकी कृति पर एक सुन्दर मुख उभर नही आता । इस। 
प्रकार तुम भी करो; जो भी कुछ अनावश्यक है, उसे काटकर फेंक दो ; जो कुछ टेड़-मेट्रा या कुटिल 
दे, उसे सीधा कर दो ; जो कुछ श्राच्छुन्न या धृंघला है, उसपर प्रकाश डालो 5 सम्पूर्ण मूर्ति को 
सौन्दय की एक दमक बनाने के लिए प्रयत्न करो और अपनी इस मूर्ति की काट-छांट तब तक 
बन्द मत करो, जब तक कि तुम्हें एक निष्कलंक मन्दिर में सवेतः पूर्ण देवा दिखाई न पडने लगे । 

“ केवल यही श्रांख है, जो उस महान सौन्दर्य को देख सकती है । यदि वह आख, जा 
हमारी द ष्ट को चलातो है, किस दोष के कारण धुंधली, अखच्छ या कमज़ोर हो जाए, तो वह 
कुद्ध नहीं देख सकती। प्रत्येक दृश्य को देखने के लिए एक ऐसी आंख लानी होंगी, जो दर्शनीय 
बम्तु के अनुकूल हो भ्रौर उससे कुछ मिलती-जुलती हो । आंख से को तब तक नहीं देग्य सकती 
थी, जब तक कि यह पहले सूर्य के सत्श नहीं हो गई ; और आत्मा भी तब तक सवोच्च सौन्दर्य 
की भलक नहों पा सकतो, जब तक कि पहले यह स्वयं सुन्दर न बन जाए । ?? 

“अल्फोड नोयस, “दि लास्ट मैन! (१६४०), पृष्ठ १५०-१४१ 

१. फ्यू रबाख के विरुद्ध ग्यारहवां प्रबन्ध 
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स्पप्टीकरण करने हुए कहते हैं कि यह इस बात का द्योतक है कि दर्शन को जीवन 
से पृथक किया जाना चाहिए, सिद्धान्त को व्यवहार से । माक्स उस भाव-समाधि 
के, जिसमें रहस्यवाद की भ्रन्तिम परिणति बताई जाती है, विरोध में कर्म का सम- 
थंन करता है। अपने-आपको सार-जगत्‌ के चिन्तन में लीन करने के बजाय हमें 
सुनिश्चित और ऐतिहासिक अस्तित्वों के जगत में कर्म करने में जुट जाना चाहिए। 
'फ्यूश्रबाख पर अपने ग्राठवं प्रवन्ध' में माक्स कहता है, “उग सारे रहस्यों का, 
जो रहस्यवाद के सिद्धान्त को चलाते हैं, बुद्धिसंगत समाधान मानवीय कर्म में और 
उस कर्म को समभने में ही है। 

इसके ग्रतिरिक्त, धर्मं लोगों की जीवन-सम्बन्धी मान्यताओं के मानदण्डों को 
उलट-पलट देता है। उन सब चीज़ों को, जो प्रकृति की सहजवत्तियों के अनुसार 
वर्तमान दृश्य-जीवन में मृल्यव्रान समभी जाती हैं, सत्ता और विलास को, सम्पत्ति 
और यश को, धर्म घणा की दृष्टि से देखता है। जिन वस्तुप्रों से दुनिया घृणा 
करती है और जिन्हें नीटशे दासता की विशेषताएं कहता है, श्राज्ञापालन और 
नम्नता, दरिद्रता और संयम, उन्हें धर्म परलोक में सुख प्राप्त करने का अचूक 
साधन बताता है । मनुप्य की रुचि इन्द्रिय-ग्राह्म वास्तविक जगत्‌ से हटाकर दूसरे 
उस जगत्‌ की प्रोर फेर दी जाती हैँ, जिसकी कल्पना धामिक स्फुरणाओं (इलहामों ) 
के वल पर की गई है। जो भी कोई इस पृथ्वी पर जीवन की दशाझ्रों को सुधारने 
का यत्न करता हूँ, उसे शहरी और दुनियादारी में फंसा हुआ बताया जाता हूँ । 

मास को इस बात का ध्यान हैँ कि अन्य धर्मों की भांति ईसाई धर्म भी गरीबों 
और ग्रत्याचार-पी डितों की अपेक्षाकृत अच्छे जीवन की आशा से लाभ उठाता हैं । 
यदि इस जीवन के अन्याय ही सब कुछ हों, तो जीवन का कुछ अर्थ ही नहीं 
रहेगा। इसलिए धर्म परमात्मा के राज्य की धारणा प्रस्तुत करते हैं; उस 
परमान्मा के राज्य में मृत्यु के बाद गरीब और अत्याचार-पीड़ित लोग घनियों 
ग्रौर ग्राराम से रहनेवालों की ग्रपेक्षा कहीं श्रधिक सरलता से प्रविष्ट हो 
सकंगे। मरणोपरान्त न्याय के विषय में केवल इस प्रकार का विश्वास ही पृथ्वी 
पर हमारे वर्तमान जीवन का कुछ औचित्य बता सकता हैं । इसलिए माकम झालो- 
चना करते हुए कहता है, “धर्म पीड़ित प्राणी की सिसकी है, एक हृदयहीन संसार 
का हृदय हैँ और नितान्त गात्महीन दशाओं की ग्रात्मा है । यह गरीबों की अफीम 
हैं ।”' परमात्मा की धारणा ही विकृत सभ्यता की केन्द्र-शिला हे,” माक्स कहता 
हैं, “धर्म का, जो एकर भ्रामक काल्पनिक आनन्द देता है, दमन करना वास्तविक 
आनन्द के दावे की स्थापना करना हैँ ।' ऐजिल्स कहता हैँ कि “धर्म का पहला 





१. ञ्ञ ० एम० मरां का अर ग्रेज़ी अनुवाद | देखिए उसकी पुस्तक ६ दि टिफेस औफ 
डिमोक्रे सी! (१६३४६), पृष्ठ ३८ 
२. 'न्‌वो पार्दी!, १८८४ 
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शब्द ही भूठ होता है।” लेनिन ने लिखा है कि “धर्म ग्रात्मिक अत्याचार का ही 
एक पहल है।” शोषकों के विरुद्ध संघर्ष में शोषितों की अ्रसहायता अनिवार्य रूप 
से मृत्यु के परचात्‌ उत्कृष्टतर जीवन में विश्वास को जन्म देती है। उन लोगों को, 
जो सारे जीवन परिश्रम करते हैं श्रौर फिर भी तंगी में जीवन बिताते हैं, धर्म विन- 
म्रता और धेये की शिक्षा देता है और उन्हें स्वर्ग में पुरस्कार मिलने की आशा 
द्वारा उनके आंसू पोंछता है। परमात्मा और पारलौकिक जीवन में विश्वास आद्शों 
के प्रति निष्ठा की आर से ध्यान को दूसरी ओर बंटा देते हैं । 

ये टिप्पणियां भी धर्म की, विवेक की और सहानुभूति की भावना से शून्य 
नहीं हैं । इस पृथ्वी के उत्तराधिकार से वंचित लोग भौतिक सुख और सुविधा के 
जीवन के लिए परलोक की ओर क्‍यों तारक ? यंत्रों द्वारा उत्पादन की तकनीक के 
कारण यह संभव हो गया है कि पृथ्वी पर ही सब लोग पहले की श्रपेक्षा भला जीवन 
बिता सके | यदि केवल सिद्धान्तात्मक धर्म की जकड़ किसी प्रकार ढीली हो जाए, 
तो वे वंचित नर-नारी जिनके पास न सम्पत्ति है, न भविष्य के लिए सुरक्षा, उन 
पूंजीपतियों के विरुद्ध विद्रोह कर देंगे, जो अ्रपने साथी मनुष्यों के कल्याण के प्रति 
इतने उत्तरदायित्वशूुन्य हैं कि वे न्यूनतम वेतन पर उनका उपयोग करते हैं ग्रौर जब 
उनसे काम निकल चुकता है, तो उन्हें उठाकर कड़े के ढेर पर फेंक देते हैं । धर्म, 
मानवीय भ्रातृत्व को क्रियान्वित करने के बजाय हमें परतन्त्रता के आगे भुकने को _ 
क्यों कहें ? एक धामिक कल्पनाशक्त के सुमहान प्रयत्न द्वारा मार्क्स इस बात को 
देखता है और अनुभव करता है कि मानव-समाज एक ही जेब (सजीव ) सम्रष्टि 
है और वह झ्ाधिदेविक, परलोकप रक धर्म का विरोध करने का प्रयत्न करता है। 
पंंजीवादी व्यवस्था के विनाश से, तकसंगत रूप से उन सब संस्थानों, विचारों 
और पद्धतियों का भी मूलोच्छेद हो जाएगा, जिनके द्वारा जन-साधारण को बहका - 
कर दास बनाया गया था । 

माक्स इस स्थापना को अस्वीकार करता है कि विचार इतिहास के गतिपथ 
पर नियंत्रण रखते हैं । यह ठीक है कि जिस वस्तु से इतिहास का निर्माण होता है, 
वह विशुद्ध विचार नहीं है, श्रपितु वह्‌ विचार है, जो अपने-श्रापको व्यावहारिक 
समस्याओं पर लागू करता है। विचार की ग्न्तव॑स्तु भले ही सामाजिक हो, किन्तु 
विचार को स्वयं सामाजिक उपज नहीं होना चाहिए । इसे तो निष्पक्ष चिन्तन की 
ही उपज होना होगा। वे महान विचार, जो सम्पूर्ण संसार को आन्दोलित करते 
हैं और चरित्र को उन्‍नत क रते हैं, शायद ही कभी सक्तिय सावंजनिक कायेकर्तात्रों 
की देन होते हैं । वे तो कवियों और विचारकों, कलाकारों और धरमंप्रचारकों की 
देन होते हैं। उनकी स्फुरणा एकान्त और चिन्तन में होती है श्रौर उनके लिए एक 
ऐसी आत्मपूर्णतािी और मन की स्वतन्त्रता की अपेक्षा रहती है, जिसे प्राप्त कर 
पाने की, सार्वजनिक जीवन के दबाव और तनाव के नीचे रहनेव ले सावंजनिक 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ७६ 


कार्यकर्ता शायद ही कभी ग्राशा कर सकते हैं । 

विचार कम का सार है। प्रारम्भ में केवल शब्द था और शब्द से ही यह हाड़- 
मांस बना | दर्शन इतिहास बन जाता है और संस्कृति सम्यता । यूनानी सम्यता 
की रचना में प्लेटो और अ्ररस्तू ने महत्त्वपूर्ण योग दिया । १६४२ में हौब्स ने गृह- 
युद्ध को और १६८८ में लोक ने क्राति को प्रेरणा दी । फ्रांसीसी क्रांति वाल्तेयर, 
रूसो तथा विश्व-ज्ञान-कोष-लेखकों (ऐनसाइक्लोपीडिस्ट) की विचारधारा का 
परिणाम थी । दाशंनिक आमूल परिवतेनवादियों, बेन्थम और मिल, ने उनन्‍नीसवीं 
शताब्दी के उदार कार्यक्रम को प्रेरणा दी । माक्स स्वयं भी ऐतिहासिक प्रक्रिया की 
एक व्याख्या प्रस्तुत करता है ; और सव व्याख्याएं संसार को बदलने के इरादे से 
ही प्रस्तुत की जाती हैं । जीवन भ्रादशों से शासित रहता है झौर सब क्रांतिकारी 
आंदोलनों की पृष्ठभूमि में विचारधाराएं (दर्शन) कार्य करती रही हैं। हम जो 
कुछ सोचते हैं, उसीके परिणाम हम हैं । दाशनिक लोग भव्रिष्य के खरष्टा होते हैं । 
दर्शन का काम केवल जीवन की व्याख्या प्रस्तुत कर देना नहीं है, अपितु उसे दृष्टि 
प्रदान करना और मार्ग दिखाना भी है।' ध्यान-प्रार्थना गौर जीवन एक-दूसरे से 
पृथक वस्तुएं हैं, एक दूसरे की विरोधी नहीं। उन दोनों का अस्तित्व साथ-साथ 
रह सकता है।' वे एक-दूसरे की ओर संकेत करती हैं श्रोर साथ-साथ कार्य करती 
हैं । फिर, यदि हम अपने-ग्रापको न बदलें, तो हम समाज-व्यवस्थ। को बदल नहीं 
सकते । हमारी समाज-व्यवस्था उन लोगों के चरित्र के अनुसार ही उच्च या निम्न 
होती है, जिनसे मिलकर वह बनी है। एक अधिक प्रभावी समाज-व्यवस्था का भ्र्थ 
है--एक विभिन्‍न प्रकार के मनुप्य । जीवन की कोटि (किस्म )को बदलने के लिए 
हमें नया जन्म ग्रहण करना होगा । धर्म केवल इसलिए असफल हो गए कि हमने 
उन्हें गम्भी रतापूर्वक ग्रहण नहीं किया । उनका मुख्य उद्देश्य है मनुष्य का पुनर्निर्माण। 
ग्रपनी मनमानी, ग्रह भावना, अपनी ही बाजी चलते जाने का हठ, अ्रपनी ही सौदे- 


2. तुलना कीजिए, “कुछ लोग ऐसे दवें--ओर में भी उनमें से एक हू--जो सममते 
हैं कि अ्रव भी किसी मनुष्य के सम्बन्ध में सबसे अधिक व्यावद्वारिक और महत्त्वपूर्ण बात विश्व 
के सम्बन्ध में उसका दृष्टिकोण ही है | हम समभते हैं कि मकान-मालकिन के लिए श्रपने किरा- 
येदार के सम्बन्ध में विचार करते हुए उसको आय को जानना महत्त्वपू्ण है, पर उसरो भी अधिक 
महत्त्वपूर्ण है उस्तकोी विचारधारा को जानना | हम समभते हैं कि किस भी सेनापति के लिए शत्रु 
से लड़ने के वास्तरे शत्रु की संख्या को जानना मद्तपूर्ण है, पर-तु उससे भो अधिक महत्त्वपूर्ण है 
शत्रु की विचारधारा को जानना | हम समभते हैं. कि प्रश्न यह नहीं है कि विश्व का तिद्धान्त 
मामलों पर प्रभाव डालता दे या नहीं, अपितु प्रश्न यह है कि अनततोगत्वा कोई अन्य वस्तु भी 
उनपर प्रभाव डालती है या नहीं ।??--चेस्टैटन 

२. “दो परस्पर भिन्‍न पारणाएं भिन्‍न होते हुए भी एक-दूसरे से मिलकर एक हो सकतो 
हैं, परन्तु दो विरोधी थारणाएं एक-दूसरे को समाप्त ही करती प्रतीत होती हें, (अर्थात्‌ जहां एक 
रहेगी, वड्ां दूसरी नदी रद सफेगी।)” क्रोचे, 'फिलासफो आफ हेगल, अग्रेज़ी अनुवाद (१६१५) 


घ० धर्म और समाज 


बाजी में लगे रहना, भ्रौर दूसरों को बुद्ध बनाकर भ्रपना उल्लू सीधा करना, ये ही 
सारी विफलता के कारण हैं । निस्स्वाथथंता, पड़ोसी के प्रति प्रेम, और सहयोग इस 
विफलता से बचने के उपाय हैं । हममें से कितने लोग हैं, जिन्होंने निस्स्वार्थता के 
नियम का पालन किया है या पालन करने की कोशिश भी की है। यदि बहुत थोड़े- 
से लोगों की प्रवृत्ति ही इस श्रोर रही हो, तो हम स्वार्थंपरता के पुंज के बारे में 
क्या कह सकते हैं ? हमें बचाने के लिए केवल ज्ञान ही काफी नहीं है। उसके लिए 
कठोर अनुशासन, जिसमें आत्म विश्लेषण और समपंण भी सम्मिलित है, आवश्यक 
है। मानव-व्यवित प्रकाश और छाया का, ज्ञान और अज्ञान का मिलन-स्थल है। 
उसके रूप में ब्रद्म ने शरीर का वस्त्र धारण कर लिया है। सच्चा अस्तित्व वेय- 
क्ितिक अस्तित्व की आवश्यकता से सीमित हो गया है । दो प्रवृत्तियां,एक तो पृथक 
(एकान्त ) वैयक्तिक जीवन की ओर और दूसरी एकता और सावंभौमता की ओर 
परस्पर संघर्ष कर रही हैं। इन दोनों का मेल बिठाना ही वह समस्या है, जो हमारे 
सम्मुख रखी गई है और जिसे हल करने के लिए अनेक कठिनाइयों झौर कष्टों, रक्त 
और आंसुओं को सहना होगा।' चिन्तनगील रहस्यवादी संसार को सम्मोहित 
करके निद्रा या जागरित स्वप्न में नहीं सुला देते । वे भी मारधाड़ से ऊपर उठ हुए 
नहीं हैं। सांसारिक व्यवस्था के सभ्बन्ध में वे प्राय: युद्धप्रिय होते हैं। वे दुनिया दा री 
में फंसे हुए लोगों की अपेक्षा कहीं अ्रधिक स्पष्ट करनेवाली और रचनात्मक प्रयो- 
जन की तीब्नता के साथ कार्य करते हैं। उन धामिक महापुरुषों की शानदार परंपरा 
पर दृष्टि डालिए, जिन्होंने न केवल धामिक संघों की स्थापना की, अपितु शिक्षा, 
और रोगियों की देखभाल ज॑से व्यावहारिक राजनीति के विषयों पर भी बहुत 
स्वस्थ प्रभाव डाला । 
मास ने धर्म को परलोकपरक बताकर जो उसकी निन्‍्दा की है, वह धर्म के 
कुछ एकपक्षीय दृष्टिकोणों के विषय में उचित है | भले ही धर्म के वास्तविक जीवन 
का सम्बन्ध गाश्वतिक व्यवस्था से हो, फिर भी, क्योंकि हम लोग तो पाथिव और 
ऐहिक व्यवस्था के सदस्य हैं, इसलिए हम भ्रपनी जिम्मेदा रियों से बच नहीं सकते। 
हम गआत्माएं ग्रवश्य हैं, किन्तु सशरीर हैं, और हमें, श्रपने श्रासपास की दशाश्रों को 
.. $9, “अपने अन्दर दोनों को मिलाकर एक नया मनध्य बनाने के लिए और इस प्रकार 
शाति स्थापित करने के लिए ; और इसलिए कि वह उन दोनों को एक शरीर में क्रास द्वारा, अपने 
अन्दर विद्यमान शत्रुता को समाप्त करके परमात्मा में मिला सके |”--सेंट पाल, 'ऐफेसियन्स', 
२.१४-१६, मानिनल रीडिग 
साथ ही! देखि:, “मानव-मन की नेसगिक रचना दुहरी है | एक भाग क्षुधा से बना है, जिसे 
यूनानियों ने होम! मनोव्ेग) की संज्ञा दी थी, जो मनुष्य को इधर-उधर ले जाती है ; दूसरा भाग 
विवेक है, जो यह बताता है शोर स्पष्ट करता है कि क्‍या करना चाहिए ओर क्‍या नहीं करना 
चाहिए; इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि विवेक उचित रूप से आदेश देता है श्रोर क्ुधा आदेश 
का पालन करती है ।?-सिसरो, (डि औफिसाइस?, खंड १, अ्रध्याय २८ 


धर्म की प्रेरणा भ्रौर नई विश्व-व्यवस्था थ् 


स्वीकार करके ही चलना होगा। हमें प्रपने शरीरों को निष्फल नहीं करना है, जो 
एक साधन है, जिसके द्वारा हम संसार की चेतना को ग्रहण करते हैं और संसार का 
ग्रानन्द लेते हैं । श्रधिक अश्रच्छी तरह देखने के लिए हमें अपनी ञ्रंखों को निकाल 
फेंकने की झावश्यकता नहीं है। स्वर्ग प्राप्त करने के लिए यह आवश्यक नहीं है 
कि हम्त इन्द्रियों को मृतप्राय कर दें या मन को मारकर बेठ जाएं। शारीरिक 
आनन्द एक पवित्र लक्ष्य है। यजुर्वेद में भी कहा है, “'हम सौ वर्ष जिएं---ऐसा जीवन, 
जिसमें हमारी दृष्टि, श्रवण-शक्ति, और बोलने की शक्ति ठीक बनी रहे, श्रौर हम 
दूसरों पर आश्रित न हों । हम इस प्रकार का जीवन सौ से भी अ्रधिक वर्ष तक जी 
सके | यह शरीर शाश्वत का केवल आवरण ही नहीं है, अपितु आवश्यक साधन 
भी है। 

हमें उन शाश्वत सत्यों को, जो हमें अपने जीवन के लिए आचरण के सर्वोच्च 
नियम प्रदान करते हैं, इस पृथ्वी पर ही सामाजिक और ऐहिक रूपों में प्राप्त 
करना है। प्रत्येक धर्म की एक नंतिक और सामाजिक अभिव्यक्तित होती है। 
पवित्रता (सन्‍्तता) और प्रेम दोनों साथ-साथ रहते हैं। मनुष्य किसी न किसी 
समाज का सदस्य ही बनकर जन्म लेता है। उसका जीवन अन्त रंग सम्बस्धों का, 
गकर्षणों का और विकर्षणों का, एक जाल-सा है, जिसे तोड़कर स्वतन्त्र हो पाना 
न तो उसके लिए संभव ही है और न वांछनीय ही । ग्ररस्तू कहता है, “जो व्यक्ति 
समाज में रहने में भ्रसमर्थ है, या जिसे इसलिए समाज में रहने की आवश्यकता 
नहीं है, क्योंकि वह अपने लिए ही पर्याप्त है, वह या तो देवता है या पशु |” 
उसके लिए समाज में कोई स्थान नहीं है । सामाजिक सम्बन्ध व्यक्ति की शक्तियों 
श्रौर सुग्रवसरों को बढ़ाते हैं श्रोर उसकी स्वतन्त्रता को और विस्तृत कर देते हैं । 

हिन्दू विचारधारा सांसारिक और ऐहिक वस्तुओं की उपेक्षा नहीं करती । 
यह जीवन के चार लक्ष्यों को स्वीकार करती है : नेतिक, ग्राथिक, कलात्मक और 
आत्मिक (धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष) । इसके जीवन के चार सोपानों (ग्राश्रमों ) के 
सिद्धान्त में सामाजिक उत्तरदायित्वों पर बल दिया गया है। संन्यासी के रूप में भी 
व्यक्ति विश्व-समाज की सेवा करता है। चिन्तन के साथ-साथ इस संसार में कर्म 
करने पर भी ज़ोर दिया गया। 'ईशोपनिषद्‌' के भ्रनुसार पूर्णता की खोज करने- 
वाले साधक को कर्म और भगवान का ज्ञान, इन दोनों की साधना साथ-साथ 





१. पश्येम शरदः शत, जीवेम शरदः शर्त, श्रणुयाम शरद: शर्ते, प्रबबाम शरदः शत, 
अदीना स्थाम शरदः शर्त, भूयश्च शरदः शतात्‌ ।---२-३६-२४ 

२. 'पोलिटिक्स' १०१ | तुलना कीजिए, “सामाजिक सम्बन्ध दो व्यक्तियों के बीच में नहीं 
होते, अपितु केवल उनके अपने अन्दर होते दै |" ''**''वे कोई जाल नहीं हैं, जिनमें व्यक्तित्व 
फंसा हुआ हो भपितु वे दोनों में से प्रत्येक के व्यक्तित्व के कृत्य हैं जिनकी पूर्ति व्यक्तित्व की 
पर्ति दै ।”--मेक आश्वर “कम्यूनिटी', पृष्ठ ९४ 


प्र धर्म और समाज 


करनी चाहिए। कम द्वारा वह मृत्यु के परे पहुंच जाता है और ज्ञान द्वारा भ्रमरता 
को प्राप्त कर लेता है। जिस बात की मांग की गई है, वह है सेवा के लिए समर्पित 
जीवन । “मेरा जीवन समपंण का जीवन हो, मेरा प्राण (श्वास), आंखें, कान, 
बुद्धि श्रौर आत्मा सेवा के लिए समपित हों, मेरी वैदिक विद्या और समभ, समृद्धि 
और ज्ञान सेवा के लिए समर्पित हो | स्वयं बलिदान (यज्ञ) भी चरम बलिदान 
की भावना से हो रहा हो | * 

भगवदगीता में कहा गया है कि भगवान का भक्त वह है, जो इस संसार को 
क्षब्ध नहीं करता और जिसे यह संसार क्षुब्ध नहीं करता ।' गीता की शिक्षा है कि 
केवल प्रेम के द्वारा, जो प्रेम कि सवंस्वदान कर देता है और जो भाग खड़े होने 
से इनकार कर देता है, बुराई को पराजित किया जा सकता है श्लौर मानव-जाति का 
उद्धार हो सकता है।* इस पुस्तक का प्रारम्भ ही एक कतंव्य की समस्या से होता 
है। यह एक संवाद है, जो रणभूमि में हुआ है। दोनों सेगाएं युद्धक्षेत्र में व्यूह रच- 
कर खड़ी हैं। अर्जुन शत्रु-दल की ओर दृष्टि डालता है; वह देखता है कि उनमें तो 
उसके दष्टबन्धु तथा ग्रन्य आदरणीय लोग खड़े हैं, वह घबराकर रथ में बंठ जाता 
है ग्रौर लड़ने से इनकार कर देता है। वह अपने ही सगगे-सम्बन्धियों की हत्या 





लिये स-मकननन्‍+नमर+ न +++०+-नलक+ >म न पल 


१- आ्युर््चेन कल्पताम्‌, प्राणो यश्वेन कल्पताम्‌ , चन्नय्यश्वेन कल्पताम, श्रोत्रं यज्ञेन कल्पताम 
मनो यज्ञेन कल्पताम्‌ , श्रात्मः यश्नेन कल्पताम्‌ , ब्रह्मा यत्नेन कल्पताम्‌ , ज्योतियहेन कल्पताम्‌ , 
स्वयंज्ञेन कल्पताम्‌, पृष्ठ यह्ेन कल्पताम्‌ , यज्ञो यहेन कल्पताम्‌ |--२ 

२. ११. १५ 

३. यदि मै जी सकू 

किप्ती पीले पड़े मुख को कांतिमान बनाने के लिए ओर देने के लिए 

किसी श्रश्नघूमिल नयन की नईं चमक, या केवल दे सकं 

किप्ती व्यथित हृदय को आराम की एक धड़कन, 

या किसी राह चलते की थकी श्रात्मा को प्रफुल्लित कर सक : 

यदि मैं दे सकृ ह 

सबल द्वाथ का सहारा गिरे को, या रक्षा कर पाऊं 

अधिकार की एक ईर्ष्यालु दबाव के विरोध में, 

तो मेरा जोन, भले ही यद रहित है 

शायद उन श्रधिकांश चीज़ों से, जो प्रिय और सुन्दर लगती हैं हमें धरती पर, 

व्यथ नहीं रहेगा। 

पवित्रतम श्रानन्द, 

जो खगे के निकटतम है और पृथ्वी के मिश्रण से बहुत दूर, सूर्य चमक के लिए बादलों 

को हटने का श्रादेश दे रहा है । और यह बहुत भ्रच्छा होगा 
यदि उप्त परम दिन पर देवदूत यह्द बताएं 
मेरे विषय में, “इसने तुम्हारे एक प्राणो के लिए यथाशक्ति सब कुछ किया था ।”? 
--ऐच० ऐच० जैक्सन 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ८३ 


किसलिए करे ? यदि योद्धा के इस कतंथ्य की समस्या का समाधान हो जाए, तो 
शेष सब मामलों को भी इसी ढंग से निपटाया जा सकता है । गीता में जिस प्रश्न 
का विवेचन किया गया है, वह युद्ध के श्रौचित्य या अ्रनौचित्य का प्रश्न नहीं है । 
यह तो अपना कतंव्य करते हुए, चाहे वह कतंव्य कुछ भी क्‍यों न हो, शान्ति शौर 
पृर्णता प्राप्त करने की बात है। इसका उद्देश्य सिद्धान्त की शिक्षा देना उतना 
नहीं है, जितना कि व्यवहार में प्रवुत्त करना । कृष्ण कहता है, “जनक आदि ने 
कम द्वारा ही सिद्धि या पृर्णता प्राप्त की थी। तुझे भी संसार की व्यवस्था को दृष्टि 
में रखते हुए कम करना ही चाहिए ।'''जिस प्रकार मूर्ख कर्मफल में श्रासक्त 
होकर काम करते हैं, उसी प्रकार ज्ञानी लोग कमफल में ग्रनासक्त रहकर संसार 
में व्यवस्था स्थापित करने के लिए कर्म करते हैं।'* फिर, “केवल काम करना 
छोड़ देने से ही तो कर्म से मुक्ति नहीं मिल जाती ; केवल कार्य करना बन्द कर 
देने से भी किसीको सफलता नहीं मिल सकती । “जो कर्म में ग्रकर्म और श्रकर्म 
में कर्म देखता है, मनुष्यों में वही समझदार (पंडित ) है ; नियमों के अनुसार वही 
पूर्ण कर्म का करनेवाला है। कर्म के फल की श्रासक्ति से रहित होकर, सदा संतुष्ट 
और ग्रबद्ध रहकर यदि वह निरन्तर कर्म में लगा भी हुआ हो, तो भी वह कर्म नहीं 
करता ।” “अपने सा रे कामों को मुझ पर छोड़ दे ; अपने मन को परमात्मा में 
लगा दे, और लालसा को त्यागकर, मन में कोई विचार रखे बिना, उत्तेजनाशून्य 
होकर त्‌ युद्ध कर ।” संन्यास का हल (समाधान ) कोई हल नहीं है, क्योंकि मनुष्य 
चाहे या न चाहे, कर्म तो उसे करना पड़ता ही है। योग कम में कुशलता का ही नाम 
है। “जो कोई 'मेरा' काम करता है, मुझे ग्रपना लक्ष्य मानता है, 'मेरा' 
भक्त है, जो सब आसक्तियों से मुक्त है, जो किसी भी जीव से घृणा नहीं करता, 
वह 'मुझे' प्राप्त करता है (मेरे पास पहुंच जाता है) ।* कम किया जाना है, 
उसके बाहरी परिणामों के लिए नहीं, अपितु ग्रान्त रिक-विकास के लिए । कर्मयोग 
इच्छाशून्यता है। समाज के लिए कार्य भी कमंयोग नहीं है, परन्तु वह प्रारम्भिक 
प्रनुशासन के रूप में उपयोगी है। “सदबुद्धिप्राप्त आत्मा पुण्य और पाप, दोनों को 
इस संसार में ही छोड़ जाती है.। * आध्यात्मिक गुणों का विकास किए बिना ग्राध्या- 
त्मिकता का दिखावा करने से कोई लाभ नहीं है। जो लोग संसार से बाहर रहते हैं 
झ्और दिव्य शक्ति के उपकरण बन जाते हैं, वे महान कार्य करते हैं। बिना यह जाने 
कि हम क्या करते हैं श्रौर कैसे करते हैं, इधर-उधर भागते फिरना खाली हलचल 
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करना भर है। जब हम शाश्वतता की चेतना में प्रवेश करते हैं, केवल तभी हम 
जान पाते हैं कि सच्चा कर्म क्या होता है। संसार का निर्माण बेचेनी से भरी हल- 
चल द्वारा नहीं, अपितु शान्ति और नी रवता द्वारा हुआ था । उपनिषदों और बौद्ध 
धमं की श्रोर बच निकलने के उपाय केवल थोड़े-से लोगों के लिए, ऋषियों और 
तपस्वियों (भिक्खुओों ) के लिए हैं। गीता उन लोगों को मुक्ति प्रदान करती है, 
जो कम में जकड़ हुए हैं ; वह उनके लिए ऐसे कर्म का द्वार खोल देती है, जो स्वतंत्रता 
प्राप्त करने में उनकी सहायता करता है। कर्म से पलायन (संन्यास), ज्ञान या तप 
के सम्बन्ध में प्राचीन उक्तियों के स्थान पर गीता “आप्रासक्तिहीन कर्म” का प्रति- 
पादन करती है। ग्राध्यात्मिक जीवन मनुष्यों श्रौर वस्तुओं का त्याग कर देना नहीं 
है, अपितु यह तो एक भस्म कर देने वाली आग है, जो अहंभाव को जला देती है, 
बन्धनों को नष्ट कर देती है और सत्र व्याप्त हो जाती है। जिस वस्तु की प्रशंसा 
की गई है, वह तप या संन्यास का जीवन नहीं, भ्रपितु शक्ति और ऊर्जा से दमकता 
हुआ रूपान्तरित जीवन है। 
सुकरात का जो हाल हुआ, उसका प्लेटो की कल्पना पर बहुत निर्धारक 
(निरचायक ) प्रभाव पड़ा । यदि ऐसे महान और न्यायप्रिय व्यक्ति का यह हाल 
हो सकता है, तो इस संसार के काम-काज में रुचि लेने का क्या लाभ ? ऐसे संसार 
से, जिसमें कोई न्याय, उद्देश्य, अ्रच्छाई या सत्य हो ही नहीं सकता, हटकर प्लेटो 
विचारों के जगत्‌ की ओर, श्रति अनुभूतिशील जगत्‌ की श्लोर मुड़ा और उसमें 
परमसुख की खोज में लगा । परन्तु उसके अन्दर जो यूनानी भावना थी, उसने इस 
मनोदणा के विरुद्ध प्रतिवाद किया और फलत: प्लेटो ने दार्शनिकों को भी राज- 
नीति में भाग लेने का उपदेश दिया ।* 


१. विचारक (दाशेनिक) वर्ग के विषय में चर्चा करते हुए प्लेटो लिखता हे, “ ऐसे व्यक्ति 
की तुलना एक ऐसे मनुष्य से क्री जा सकता है, जो जंगली पशुओं के बीच में जा पड़ा हो | वह 
अपने साथियों (पशुओं) की दुष्टता में साथ नही देगा, परन्तु वह अकेला उन सबकी हिसख्तर प्रकृति 
का प्रतिरोध कर पाने में भी समथ नहीं होगा | इसलिए यह देखते हुए कि वह राज्य के या अपने 
मित्रों के किसी काम नहीं श्राता, शोर यह सोचकर कि उसे अपना जीवन भअपना या दस का 
कुछ भी भला किए बिना गंवा देना पड़ेगा, वह शान्त रहता हे श्रोर बस अपने काम से वास्ता 
रखता है। वह उस व्यक्ति की तरह है, जो धल और ओलों के तफान में, जिसे ज़ारदार आंधी 
तेज़ी से लेकर आती है, दंवार की श्रोट में जाकर खड़ा हो जाता है | यह देखकर कि शेप मानव- 
जाति दुष्टता से भर्री हुई है, वह केवल इतने से ही सन्तष्ट रहता दै कि वह अपना जीवन अपने 
ढंग से जी सके और बुराई या श्रधामिकता से दृर रह सके और उज्ज्जल आशाएं लेकर शान्ति ओर 
सदभावना के साथ प्रस्थान कर सके । 

८४ हां, उसने कहा, श्रोर प्रस्थान करने से पूव वह एक महान काये कर चका होगा । 

४ हां, एक मद्दान काये; किन्‍्त सबसे बड़ा कार्य वह तब तक नहीं कर सकता, जब तक कि 
उतके उपयुक्त कोई राज्य न मिल जाए; क्योंकि उसके लिए उपयुक्त राज्य में उसकी कहीं 
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लगभग २४५०० वर्ष पहले यूनानियो ने यह धारणा विकसित की थी कि 
शासकों को जनता का सेवक हो ना चाहिए। सत्ता (भ्रधिकार ) का पद प्राप्त करने 
के योग्य होने के लिए पहले उन्हे सम्पत्ति का विचार त्याग देना पडता था, मित- 
व्यय और तपस्या का जीवन विताना पडता था, और विशेष शिक्षा ग्रहण करनी 
होती थी। इस प्रशिक्षण का स्थान अकादेमी कहलाता था। जिस सस्था की 
स्थापना इस उहंश्य से हुई थी कि वह उस समय यूनानी जगत्‌ को ज्ञात व्यावहारिक 
उद्यम की अपेक्षा अधिक अच्छे उद्यम की शिक्षा दे सके, यदि उसका नाम ग्रव्याव- 
हारिक जीवन के साथ जोड़ दिया जाए, तो इससे मानव-प्रकृति की विडम्बना ही 
प्रकट होती है । 

दुर्भाग्य से ईसाई नीति-शास्त्र कभी भी स्पप्ट रूप से इस ससार के जीवन का 
मार्ग नही रहा।* प्रारम्भिक चर्च इस प्रथ्वी पर के जीवन को नये जीवन की प्रतीक्षा 








अधिक उन्नति हो सकेगा औ्रौर वह अपने देश का ओर साथ ः अपना भा त्राणकता बन सकेगा |”? 
--रिपब्लिक', ४६६ 

१. जावन आर समार क प्र।मयें के लिए, जा इसका मार्मिक और विशद रुचियों की 

विस्तृत हऋयला पर मुग्प ह, इसाट्यत के पास कोश सन्देश नही ह | उन्होंने कहा हे, “एक समय 
में एक हा ससार !” अपना गिफट आपणामाला मे प्राफेसर टब्ल भेकनील ने यह प्रश्न उठाया 
है, “यान प्रम (पुर्प और स्त्राक प्रम) के सम्बन्ध में हसादयत के पास कहने का वया है !?? 
ओर उसके उत्तर मे कहा है, “लगता है, एक शब्द भी नहीं या १बल एक अ्रपमानजनक शब्द | 
दिरा-पुराहता के पास स्थ्रियों या प्रमलालाओं के सम्बन्ध में कह ने को आनब्ददायक वाते कम है| 
यी । | अद्यचय को प्रशमा करत ह, उस उच्च बताते है | ऋटसारटोम ने स्त्रियां के सम्बन्ध में 
कहां था कि ते वाद्चनोय महाविपत्तिया ह,' और विवाह के सम्बन्ध में सेट पाल की उक्तिया से तो 
हम सब प रचित हा 7 | फिर भो यह एक एसा विषय है, जिसकी आर कविया ओर कलाकार) का 
बरतुत' सारी मानव जाति का, भयान अन्य किसा भी विषय का अपेन्ता अधिक रहा है, यह एक प्सा 
वासना ह, जो ख्वय जावन के मल में ।वय्यमान हैं ओर जो अन्य सब वासनाओं की अपेक्षा कही 
अधिक तात् है ; इसके सम्बन्ध में स्टटहाल ने कहा हे कि, “सब निष्कपट अ्रभिव्यक्तियों में सादय 
। स्वरूप रहता ह?, जिसने ससार का महान उन कथाओ के लिए मूल सामग्रा प्रदान की ह, जिनसे 
प्रत्येक साहित्य भरा ह, जा सारे जावन के आधे, बल्कि आधे से भी श्रधिक आनन्दों भोर 
वेदनाओं का जन्म दंता ह, जा प्रत्येक गतिविधि में महत्वपूर्ण भाग लेता दे, जो मानवीय अत्तित्व 
में उसा प्रकार व्या'त रहकर, जैसे शरार में शिराएं व्याप्त रहती ह, पारिवारिक सम्बन्धी को जन्म 
दना हे, जो सवंन्यापा है, जो हमारे आचरण के प्रत्येक पत्त के साथ सम्बेन्ध स्थापित किए हुए हे, 
जो हमारे जावन के प्रत्येक दिन में अपराधों, विश्वासधातों, आत्मबलिदान ओर ब'रत्व का घटनाओं 
का लिए प्रेरक बनता दे, जो शाश्वत रूप से समाज के विचारों पर छाया दुआ दे आर जो सैमाज के 
सभी वातालापों में विद्यमान रहता दै। ऐसे लोकात्तर विब्य पर, जिसकी कि नेतिक श्यखा प्रशाखाएं 
अनन्त ह, ईसार्ट ग्रन्यों में एक विलक्षण मौन का सीम्राज्य दै।? (१६३७, पृष्ठ ३८-३६)। 
वह और आगे कहता है, “पशु-जगत्‌ के विपय में भी उनमें ऐसी ही चप्पी है। पश्मण्मा की 
सृष्टि मे उनके स्थान की उपेक्षा कर दी गठ है| उनके विषय में यह नहीं समका गया कि 'पतन! 
से उनका कुछ वाभ्ता है, या ये पापी है, या उन्हें दया ओर उद्धार का आवश्यकता हद या भावी 
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का स्वल्प-सा समय मानकर चलता था ; उस नये जीवन की, “जब हम लोग जो 
कि जीवित हैं श्रौर जीवित रहेंगे, ऊपर बादलों में जा पहुंचेंगे ।' मध्य युग में 
संसार को आआरांसुओ्रों की घाटी के रूँप में समझा जाता था, जिनमें से प्रत्येक व्यक्ति 
को गुज़्रकर न्याय की घाटी में पहुंचना होता है। ईसाई जीवन केवल किसी मठ 
में या तपोवन में ही बिताया जा सकता है।'* प्रोटस्टेट पवित्रतावादियों का संसार 
में रहनेवाले औसत ग्रादमी पर ईसाई जीवन को थोपने का प्रयत्न असफल रहा । 
एक नियम को मानना और अआच रण किसी दूसरे नियम के अनुसार करना हममें से 
झनेक लोगों के श्रौसत जीवन की सर्वाधिक स्पष्ट विशेषता बन गई है। ईसाइयत 
ने दुनिया के साथ समभौता कर लिया। कभी-कभी ईसा के इस कथन की, “जो 
वस्तुएं सीज़र (उस समय का रोमन सम्राट ) की हैं, उन्हें सीज़र को दो, और जो 
वस्तुएं परमात्मा की हैं, उन्हें परमात्मा को दो, ” व्याख्या इस रूप में की जाती है 
मानो इससे दुरंगा व्यवहार करने की श्रनुमति मिल जाती हो। धर्म और राजनीति 
दो अलग-अलग क्षेत्र हैं और उन दोनों के बीच में एक खाई बनी हुई है; इन दोनों 
क्षेत्रों के विचार, अनुभूति और झ्राचरण के अपने-अपने प्रमाप (स्टेडड) हैं। 
परमात्मा के राज्य का आध्यात्मिकता से शून्य मनुष्यों और उनके भ्रष्ट उत्तरा- 
धिकार से कोई सरोकार नहीं। धामिक मनुष्य इस संसार को सहन कर सकता 
है, इसमें जैसे-तंसे गुजारा कर सकता है, परन्तु तत्त्वतः वह यहां केवल कुछ देर के 
लिए ठहरा हुझ्ना है, उसे इस ससार के निकट भी नहीं जाना चाहिए, ताकि वह 


जीवन में भी उनका कोई भाग है। हमें बताया गया है कि पृथ्वी पर मृत्य पाप के कारण आई 
ओर यद्यपि पशुओं ने पाप में कोर भाग नहीं लिया, मत्य में ओर मत्य के परिणामों में वे भाग 
लेते हैं । न यही प्रतोत होता द्दै कि उनके किसी प्रकार के कोई अधिक्रार हें, श्रोर न उनके प्रति 
दमारे कोई कतेव्य हा हैं । ऐसा प्रतीत होता है कि हम उनके साथ जेसा चाहें, वेसा व्यवहार कर 
सकते हैं ।”? (वही पृष्ठ ३९)। खबगे में अपने सेवकों, पक्षियों, कुत्तों या घोड़ों से हमारी भेंट 
नहीं होगी । 

१. उस कथन से तुलना कीजिए, जो ईसा का बताया जाता है ओर फतह५र सीकरी की 
मरिजद में दरवाज़े की मेहराब १र खदा हुआ है, “संसार एक पुल है; इसे पार कर जाओ, पर 
इसपर अपना घर मत बनाश्ो | यह दुनिया सिफफ घड़ी-भर रहनेवाल है; इस समय को भक्त में 
बिताओ ।?? 

२. ल्यूथर लिखता है, ““जत्र तुम्हारे प्रति हिंसा ओर अन्याय किया जाए तो कहो कि 
संसार की रीति ही यह दै ; यदि तुम संसार में जीना चाहते हो, तो तुम केवल इसी वस्तु की 
आशा कर सकते हो | तुम यह श्राशा नही कर सकते कि तुम्हारा हाल कुछ उससे अच्छा होगा, 
जैसा कि ईसा का हुआ था | अगर तुम मेडियों के बीच में रहना चाहते हो, तो तुम्हें उनके साथ 
रोना होगा । हम सत्र ऐसी सराय में टिका दिए गए हैं, जिसका भठियारा शैतान है ओर 

ठियारिन यह दुनिया है ओर सब प्रकार की दुर्वासनाएं यहां के नौकर-चाकर हैं--और वे सबके 
सब सुसमाचार (पर्भी के चिर शत्र हैं |”--द्रोयल्टश द्वारा उद्धत, दि सोशल टीचिंग आपः 
क्रिश्चियेनिटी? 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ८७ 


कहीं मलिन न हो जाए । परन्त यह गन्याय्य दुष्टिकोण है। सीज र की वस्तुग्रों का 
सम्बन्ध परमात्मा की कस्तुग्रों से होता चाहिए। ग्राध्यात्मिक मूल्य (मान्यताएं ) 
सांसारिक जीवन में रमे रहने चाहिएं। धर्म श्रात्मा के रोगों (उपद्रवों) के लिए 
कोई अफीममिश्रित शामके ग्रोषधि नहीं है। यह तो सामाजिक प्रगति के लिए गति 
देनेवाली शक्ति है। जब तक हमें एक ग्रान्तरिक व्यवस्था में ग्रास्था न होगी, तब 
तक हम स्थायी बाह्य व्यवस्था का निर्माण नहीं कर सकते । धर्म इतनी लोकोत्तर 
वस्तु नहीं है कि उसका मानव-जीवन के साथ कोई सम्बन्ध ही न हो । झपनी अन्त- 
दृ छिट के क्षणों में हम मनुष्य के अन्तिम लक्ष्य को समभ पाते हैं श्रौर हमें निश्चय 
होता है कि अन्त में विजय उसीकी होकर रहेगी। यदि ऐसी घटनाएं भी घटती 
हों, जिनसे यह प्रतीत होता हो कि यह विश्व-प्रयोजन निष्फल रहेगा, तो भी हम 
हताश नहीं होते। जिसे उच्चतम लक्ष्य की भलक मिल चुकी है, वह प्रपनी श्रोर 
से उस लक्ष्य की सफलता के लिए भरसक प्रयत्न करता है। परमात्मा के उद्ेइ्य 
को जान लेने के कारण उसका यह कतंब्य हो जाता है कि वह उसे पूरा करे। 
क्रांतदर्शी (पंगम्बर ) लोग सदा पहले से स्थापित व्यवस्था का विरोध ही करते रहे । 
वे शांति को भंग करनेवाले लोग थे । इस विश्वास के साथ कि विश्व उतके उद्देश्य 
का समर्थन करेगा, वे सांसारिक शक्तियों के विरुद्ध जूक पड़े और कष्ट सहते रहे । 
सब महान उपलब्धियां (सफलताएं ) कष्ट सहन और बलिदान से ही प्रसूत हैं ।'* 
यदि हम संसार में फंसे रहेंगे, तो हममें कोई मौलिकता नहीं होगी ग्रौर हम समाज 
या मानव-प्रकृति को किसी नये सांचे में नहीं ढाल पाएगे, हम अज्ञात में ग्रन्वेषण- 
यात्राएं नहीं कर पाएंगे और राजनीति तथा समाज के विषय में हमारे विचार 
निर्जीव और यन्त्रनिमित-से होंगे । सच्चे धामिक व्यक्ति को मानवीय वास्तविक- 
ताश्रों की सुनिर्दिष्ट ग्रनुभूति होगी | हेगल का झादशंवाद, जो धर का तत्कालीन 
स्थानापनन्‍न था, उस समय विद्यमान प्रशियन राज्य को परमात्मा के राज्य से 
ग्रभिन्‍न्न मानता था। जो राज्य सावंभोम और शाश्वत है, उसे, परमात्मा के 
राज्य के प्रति द्रोह किए बिना, किसी भी सांसारिक राज्य के अ्रधीन नहीं किया 
जा सकता । गिजोट(गिज्ो) ने यूरोपियन सम्यता का श्रन्य सब सम्यताश्रों 
से वेषम्य बताते हुए कहा है कि यूरोप में कोई भी सिद्धान्त, दिचार, समुदाय 
या वर्ग कभी भी अ्रन्तम और पूर्ण रूप से विजयी नहीं हुआ, और यूरोपियन 


१, आस्करवाइल्ड से तुलना कीजिए, “संसार का निर्माण दुःख में से ही दुआ है; शिशु 
या तारे (नक्षत्र) के जन्म के समय वेदना होती हूं) है ।!!--“डि प्रौफंडिस' 
श्राधुनिक जापान के संस्थापकों में से एक को जब प्राणइड के लिए ले जाया जा रहा था, 
तब उसने दो ५क्तियों की एक चीनी कविता में एक भावगमभित सत्य को प्रकट किया, “मकान 
की छत पर खपरेल की तरह पूर्ण बने रहन की भपेत्ा र्फटिक बनकर टुक३-टुकड़े हो जाना 
कहीं अ्रविक अच्छा है।”” 


चद धर्म श्रौर समाज 


सम्यता के प्रगतिशील स्वरूप का कारण भी यही है । 

यदि आत्मा स्वच्छ हो और प्रेम प्रगाढ़ हो, तो हम उस उच्च कल्पना में, जिसे 
हम परमात्मा कहते है, श्रद्धा रखते हुए संसार में कार्य कर सकते हैं । सन्त आत्माएं 
मनुष्य के कष्टों के प्रति संवेदनशील होती हैं श्रौर जीवन के बोक को अपने बोभ 
की ही भांति अनुभव करती हैं । उनकी देशभक्ति विश्वव्यापी होती है ; उनकी' 
दृष्टि में युद्ध मानवता का अपने ही विरुद्ध दो भागों में विदीर्ण हो जाना है,जो बहुत 
ही कुत्सित है, क्योंकि प्रेममय दयालुता ही सर्वोच्च सौन्दर्य है। हमें जीवन के 
सर्वोत्कृष्ट विशेषाधिकार का उपयोग इस ढंग से करना चाहिए कि विश्व की 
मुजनशील ऊर्जा हममें सजीव हो उठे, वह हमारे शरीर को अपने वस्त्र रूप में 
धारण कर सके, अपने-श्रापको हमारी चेतना के द्वारा क्रियान्वित कर सके और 
परिवेश पर विजय पा सके । 

धामिक जीवन के विकास के लिए यह आवश्यक है कि मनुष्य व्यावहारिक 
गतिविधि से विरत हो जाए, जिससे बौद्धिक या भावात्मक चितन की एकाग्रता हो 
पाए। धामिक जीवन निवतंन (पीछे हटना ) और पुनरावतंन की एक लयबद्ध गति 
है: व्यक्तिगत एकान्त में निवर्तत, जो विचार और चिन्तन की झ्रावश्यकता का 
द्योतक है ; और समाज के जीवन में पुनरावतंन । एकान्त की गतिविधि दो रूप 
धारण करती है : बौद्धिक, जो दर्शन और धर्मविज्ञान की ओर ले जाती है; और 
भावात्मक, जो कला और रहस्यवाद में जाकर परिणत्व होती है । ये दोनों धामिक 
जीवन के अ्रवयव भूत अंग है, व्यक्ति की पृ थक और स्वतन्त्र गतिविधियां नहीं है । जब 
भी कभी हमें विफलता अनुभव हो रही हो, अपनी ऊर्जा क्षीण होती हुई, भक्ति दुर्बल 
पड़ती हुई अनुभव हो रही हो और ऐसा लगता हो, हम स्नायवीय विक्षेप (नर्वेस- 
ब्रेकडाउन ) के छोर पर खड़े है, तो हमे प्रार्थना और ध्यान की शरण लेनी चाहिए। 
ईसा के मौन सीधे तौर पर शक्ति को फिर तरोताजा कर देने से सम्बद्ध थे । पहा- 
डियों पर और जतूनों के शिखर के बाग में उसकी प्रार्थना की रात्रियां शवित प्राप्त 
करने के लिए ही बीती थी । जो लोग भगवान के निकट "प्रतीक्षा करंगे, उनकी 
शक्ति अवश्य “फिर नई' हो जाएगी। “तुम्हे शक्ति निस्तब्धता और विश्राम 
(एकान्त ) में प्राप्त होगी।” मादाम गुयों के शब्दों में वे “परमात्मा के साहचर्य में 
बिताई हुई सजनशी ले घड़ियां  है। सभी ईश्वरनिप्ठ व्यक्तियों के जीवन में हमें 
यह लयबद्ध गति दिखाई पड़ती है ; दबाव और तनाव की ओर से निश्चेप्टता और 
चिन्तन की ओर, तूफान से निस्तब्धता की ओर तथा संघर्ष से शांति की श्रोर भूले 
की-सी गति; और सभी जगह, एकानन्‍्त में जो दिव्य दृष्टि प्राप्त होती है, वही 
तूफानों में भी जीवन का पथ-प्रदर्शन करती है। दिव्यदृष्टिसम्पन्न मनुष्य अपने 
स्वप्नों को वास्तविकता के नन्तुग्रों में गथ देते है। उनका रुख अपने अस्तित्व के 
ऊपर विजय पाने का होता है, उसमे बचकर भाग खड़े होने का नहीं । निरपेक्षता 


धर्म की प्ररणा और नई विश्व-व्यवस्था दह 


या तटस्थता को ऊंचा नहीं बताया गया, श्रपितु साम्यावस्था (समतुलन ) को ऊंचा 
कहा गया है। इस संसार का, जोकि मतभेदों या भगड़ों का क्षेत्र है, उद्धार केवल 
ग्रन्तद्‌ ष्टि द्वारा ही हो सकता है। 

वेयक्तिक और सामाजिक, दोनों ही पहल अ्रत्यावर्यक है । व्यक्ति को कभी 
भी, समाज द्वारा, या अनेक मध्यवर्ती समूहों में से किसी द्वारा पूर्ण ममावेशन 
(अपने साथ संयुक्त कर लेने) का बशवर्ती नही होना चाहिए। समाज की शक्ति 
सबल व्यक्तियों की शक्ति से ही बनती है। यदि व्यक्तित्व जाता रहे, तो समभो 
कि सब कुछ जाता रहा । झ्राधांनक मनुष्य को बिना अपनी सामाजिक चेतना या 
ग्रन्तःकरण को गंवाए, अपने अन्दर व्यक्तिगत पहल करने के एक स्रोत को खोज 
निकालना चाहिए, जो इतना सत्रल हो कि सामाजिक निरकुशताओं (ताना- 
शाहियों) का सामना कर सके। 

धर्म का उद्देश्य चिन्तन या भाव-समाधि नही है, श्रपितु जीवन की धारा के 
साथ एकात्म्य स्थापित करना और इसलिए सृजनात्मक प्रगति में भाग लेना है। 
धर्मंपरायण मनुष्य उसके ऊपर उसकी भौतिक प्रकृति या सामाजिक दशाओ्रों द्वारा 
थोपी गई मर्यादाशों से ऊपर उठ जाता है और सृजनात्मक उद्देश्य को विशालतर 
बनाता है। धर्म एक गत्वर (गत्यात्मक) प्रक्रिया है, सजनशील तीब्र मनोवेग के 
नवीकृत प्रयास, जो असाधारण त्यक्रितयों के माध्यम से कार्य करता है और जो 
मानव-जाति को एक नये स्तर तक उठाने के लिए प्रयत्नगील है । यदि सामाजिक 
निरचेष्टतावाद, जो रहस्यवाद का परिणाम बताया जाता है, बुरा है, तो आर्थिक 
भाग्यवाद भी उतना ही बुरा है । माक्स का मुख्य इरादा यह है कि वह हमें स्वयं 
को समप्टि के ग्राध्यात्मिकीक रण के लिए समपित कर देने को प्रेरित करे । मान- 
वीय आत्मा को स्वतन्त्रता दिलाकर हम केवल उस एकमात्र पद्धति द्वारा संसार 
को उत्कृप्टतर बनाते हैं, जिससे कि इसे बनाया जा सकता है, और वह है, आन्त- 
रिक पद्धति । 

नई व्यवस्था 

यदि धर्म को ढंग से समझा जाए और ठीक ढंग से उसपर आचरण किया जाए, 
तो उसमे एक गहरा नवीकरण, एक्र शान्तिपूर्ण क्रति हो सकती है; एक आधु- 
निक कवि के शब्दों में “गभ्भी रतम परम्परा के लाभ के लिए बुराइयों पर विजय” 
प्राप्त की जा सकती है। मनुष्य भ्रभी इतिहास के आरम्भ पर ही है, अन्त पर 
नहीं ; वह प्रेम और भक्तित का, सत्य और सृजनशीलता का एक संसार रचने 





१. ऐक्वाइनास की दो उक्तिया, जो देखने में परस्पर-विरोबी प्रतीत होती हैं, वस्तुतः एक- 
दूसरे की पूरक ह | इनमें से पहली दे कि “प्रत्येक व्यक्ति का समाज के साथ वही सम्बन्ध हे, ञो 
किसी एक अंग का सम्पूर्ण अंगी (समष्टि) से होता है 3? ओर दृमरी हे कि “मनुष्य अपने समूचे 
अपनत्व या अपनी सब वस्तुओं को दृष्टि से गाजनोतिक समाज के अधीन नहीं है |? 
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के लिए प्रयत्नशील है ; एक ऐसा संसार, जो सही भश्रर्थों में प्रभी उत्पन्न ही नहीं 
हुआ है। 
हमारे धघामिक नेता घोषणा करते हैं कि वे एक धर्म युद्ध (जिहाद) में जुटे हुए 
हैं। उनकी यह इस प्रकार की धोषणा कोई पहली बार नहीं हो रही । वे इस बात 
को ज़ोर देकर कहते हैं कि यदि हम इस युद्ध को न जीत पाएं, यदि हम नाजीवाद 
के अत्यावार को उखाड़ न फेंकें, तो संसार फिर एक नये अन्धका र-युग में जा 
पड़ेगा, जिसमें विज्ञन की शक्ति का लाभ गुंडे उठा रहे होंगे और वे करोड़ों लोगों 
को भ्ज्ञान और दरिद्रता में पटक देंगे। वे फोषणा करते हैं कि हिटलर की विजय 
का अर्थ होगा प्राचीन अन्धकार में से महा विप्लव (असम्यता ) का पुनः प्रादुर्भाव, 
जो मानव-जाति की सुस्थिरता और सुव्यवस्थित समाज की ओर कष्टपूर्ण उन्नति 
को यदि उलट नहीं भी देगा, तो भी उसमें बाधा अवश्य डाल देगा । हमें बताया 
जाता है कि यह युद्ध ईसाई सम्यता और धर्महीन पाहविकता के बीच, प्रजा- 
तन्त्र और तानाशाही के बीच युद्ध है। परन्तु थोड़ा ध्यान से सोचने पर पता 
चलता है कि वैषम्य इतना स्पष्ट नहीं है। वर्तमान व्यवस्था को न तो ईसाई ही 
समभा जा सकता है, न सम्य ही, और यहां तक कि न सच्चे तौर पर प्रजातन्त्रीय 
ही समझा जा सकता है। सेन्‍्यवादी परम्परा, जिसपर हमें गये नहीं हो सकता, 
प्रत्येक राष्ट्र में विद्यमान है और अपने ग्रपराधो को वेध ठहरा रही है। सम्पत्ति 
गौर विशेषा धिका रों का वह ढांचा, जिसके परिणामस्वरूप बहुत ग्रमी री और बहुत 
सडांद उत्पन्न होती है, और जो लगभग सभी देशों में विद्यमान है, अन्यायपूर्ण है। 
जाति की असमानता आधुनिक सा म्राज्यवाद का आधार है । हमने आबादियों 
(जनसंख्या ) के विषय में भी जायदाद की सी भावना बना ली है ; श्रौर जो लोग 
जायदादों पर स्वामित्व कायम करना चाहते हैं, उनमें संघर्ष ग्रवश्यं भावी है । राष्ट्र 
एक विश्व-समःज के सम्भावित सदस्य माने जाने के बजाय ऐसी यांत्रिक शक्तियां 
समभ जाते हैं, जो एक-दूसरे से संघर्ष करती हैं,और राष्ट्रीय नीतियां इस चिता 
द्वारा प्रेरित होती हैं कि किसी प्रकार इन शक्तियों में संतूसनन बनाए रखा जाए। 
यदि हम नाजीवाद को पराजित कर भी दें, तो भी जब तक, जिन्हें ईसाई सम्यता 
के प्रजातन्‍्त्र कहा जाता है, उनमें ये ब्रुराइयां जारी रहेंगी, तब तक स्थायी शांति 
नहीं हो सकती | १६१८ की सेनिक विजय से यह बात स्पृष्ट ह कि सैनिक विजय 
ग्रन्तिम सफलता नहीं है। बदि प्रजातन्त्र में हमारी श्रद्धा के अनुसा र ही हमारे काम 
भी हुए होते, तो इस वतमान युद्ध से बचा जा सकता था। १९१६ से १६३६ तक के 
वर्षों में विजयी शक्तियों ने स्ट्रंसमेन के जन प्रजातन्त्र की जड़ में मद्दा डाला, 
निःशस्त्रीक रण सम्मेलन के प्रयत्नों में ढकावट डाली, लीग के प्रतिज्ञा-पत्र को साम- 
हिक सुरक्षा को निर्वीर्य कर .दिया, और चीन, श्रबीसीनिया, स्पेन और अन्त में 
म्यूनिच में सेनिक आक्रमण से मौन सहमति प्रकट की। स्ट्रेसमैन ने ग्रार० एच० 
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ब्रस के साथ हुई अपनी भेंट में क्रान्तदर्शियों की-सी स्पष्टता के साथ इस युद्ध की 
ओर ले जानेवाले मार्ग को भविष्य में ही देव लिया था, “उसने पश्चिमी शक्तियों 
की, और विशेष रूप से ब्रिटेन की शिकायत की । उसने अपने अंग्रेज दर्श नार्थी को 
बताया कि मैंने जम॑नी की अस्सी प्रतिशत जनता को अपनी नीति के पक्ष में कर लिया 
है। उसने जमनी को लीग आफ नेशन्स का सदस्य बनवा दिया था । उसने लोकार्नों 
के समभोौते पर हस्ताक्षर कर दिए थे। वह देता गया, देता गया, देता गया, यहां 
तक कि उसके देशवासी उसके विरुद्ध हो गए। “यदि तुम लोगों ने मुझे एक भी 
रियायत दे दी होती, तो मैं लोगों को ग्रपने साथ खींच लेता ; मैं श्रब भी ऐसा कर 
सकता हूं । परन्तु तुम लोगों ने कुछ भी नहीं दिया, और जो नगण्य-सी छोटी-मोटी 
रियायतें दीं भी, वे भी सदा बहुत देर में दीं। खेर अ्रब पाशविक शक्ति के सिवाय 
और कुछ बचता नहीं है । श्रव भविष्य नई पीढी के हाथ में है श्रौर जमंनी के युवकों 
को, जिन्हें शांति श्लौर नवीन यूरोप के पक्ष में किया जा सकता था, हम दोनों ही 
खो च॒के हैं। यह मेरी विपत्ति है श्र तुम्हारा अपराध ।' /! 

मानवता उस व्यवस्था से उभरकर बाहर आने के लिए संघषं कर रही है, 
जिसका समय पूरा हो चुका है। यदि हम पुरानी व्यवस्था को ही फिर स्थापित करने 
का प्रयत्न करे और कोई ऐसा नया आ्राधार न खोजें, जिसके ऊपर मानव-जीवन का 
निर्माण किया जाए, तो यह युद्ध लड़ना व्यर्थ रहेगा । नये संसार को, जो कि गत्य- 
धिक वैज्ञानिक और यंत्रीकृत है, एक नई रीति के बर्ताव की आवश्यकता है और 
उसके लिए मन और हृदय में एक ऐसे नये परिवर्तन की जरूरत है, जिसके द्वारा 
हम इस संसार का पथ-प्र दशन कर सर, इसे नियन्त्रण में रख सके, और इसका 
मानवीकरण कर सके । हम किसी एक दल-विशेष के लिए कार्यक्रम नहीं चाहते, 
अपितु जनता के लिए एक जीवन-पद्धति चाहते हैं ; समंजनों (ऐडजस्टमेंट, बेठ- 
बिठाव) का एक नया समूह नहीं, ?पितु मनुष्य के उद्देश्य की ही एक नई धारणा 
चाहते हैं । 

वह स्थानीय और सामयिक प्रश्नों को एक श्रोर छोड़कर, अविलम्ब भविष्य 


-०+-3.+.९० “०7३०-०० “>म्कमा, 
आजकल चलन 


१. न्यू रटेट्समेन एण्ड नेशन, २९ मार्च, १६४१ | जान मिडलटन मरी श्राग्रहपृवेक कहता 
“आज यरोप में जो कुछ स्थिति ठे उसके लिए हम अग्रेज़ लोग सबसे भ्रपरिक ज़िम्मेदार हैं | 
यद्ध-विराम-सन्धि पर हस्ताक्षर होने के बाद जमंनी को भर्खों मारने का दायित्व मुख्य रूप से हम 
- पर है ; शान्ति-सन्धि का दायित्व भी मुख्य रूप से हमपर है, जिममें वह अन्यायपर्ण और अभन- 
पव॑ श्रनुच्छेद रखा गया था, जिसके द्वारा जमन| को विवश किया गया था कि बह युद्ध का सारा 
दोष अपने सिर ले, जबकि यद्ध का दोष कम से कम रूस का भी उतना ही था, जितना कि 
जर्मनी का। यह मुख्य रूप से हमारा अन्याय ही था, हमारी नेतिकता और मानवता के उन 
सिद्धान्तों के प्रति, जिन्हें हम पवित्र मानने का दावा करत॑ हैं ; विश्वासधात ही था, जिसने कि 
जनद्वेंपी बबरता का यह प्रेत खड़ा कर दिया है, जिसमे समझौता करने की हम आज व्यर्थ चेष्टा 
कर रहे हैं ।”” 'टिफ्स आफ बद्विब्लीक सी, (१६ ३४), पृष्ठ २४६-२४७ 
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की समस्या भोतिकवाद की शक्तियों के, जो मानवीय भ्रातृत्व को व्यावहारिक रूप 
में क्रियान्वित होने देने के विरोध में कार्य कर रही है, और अव्यक्त आध्यत्मिक 
शक्तियों के, जो उसके पक्ष में कार्य कर रही हैं, बीच की समस्या है । भौतिकवाद 
प्रजातन्त्रों और अधिनायकतन्त्रो (तानाशाहियों ), दोनों में ही मजबूती से पैर 
जमाए हुए है; वह मन्दिरों और गिरजाघरों में तथा कार्यालयों और बाजारों में 
दृढ़ता से जमा हुआा है। 
हे जीवन का कौन-सा दर्शन (विचारधारा) है, जिसके लिए हम लड़ रहे 
हैं? वह राष्टू-समुदाय की कौन-सी संरचना (ढांचा) है, जिसे पूर्ण विजय प्राप्त 
करने के वाद ब्रिटेन, रूस और अमेरिका खड़ा करने का प्रयत्न करेगे ? सरकारों 
के उद्देश्यों को वे किस प्रकार विशालतर बनाएंगे ? तोपों और टेकों से, विमानों 
और युद्धपोतों से हम शत्रु को भले ही परास्त कर दें, किन्तु जीतकर स्थायी शांति 
स्थापित नहीं कर सकते । हमें प्रत्येक मानव-प्राणी को उसकी अपनी आत्मा पर पूर्ण 
अधिकार प्राप्त करने देना होगा और प्रत्येक राष्ट्र को, चाहे वह अ्रशक्त हो या 
सशकत, छोटा हो या बड़ा, जीवन और परीक्षण की स्वतन्त्रता का अधिकार देना 
होगा । आत्मिक परम के रूप में प्रजातन्त्र इस बात के लिए विवश करता है कि 
समाज का रूपान्तर किया जाए। यदि हमें नये सौन्दय्य और नये अ्र्थवाले जीवन 
का विकास करना है, तो वह केवल आध्यात्मिक शक्ति की नई धारा फूट पड़ने के 
परिणामस्वरूप ही हो सकता है, जैसे बहुत समय पहले मिस्र और भारत में हुआ्ना 
था, बाद में वौद्ध धर्म के प्रचार के बाद के दिनों में यूनान, चीन और जापान में हुआ 
था, और उत्तरी यूरोप में मध्ययुग की उन दो शताब्दियों में हुआ था, जब रहस्य- 
वादी धर्म का प्रभुत्व था। श्रद्धा पर केवल श्रद्धा ही विजय पा सकती है। 
हम सव चिलला-चिल्लाकर यह ग्ाज्ञा प्रकट कर रहे है कि ऐसी वात फिर 
कभी नही होने पाएगी । हमने ये शब्द तब कहे थे, जब १८१४ में नपो लियन हमारा 
गत्र था ; १६१४ में केसर के विरुद्ध अपनी घृणा प्रकट करते हुए हमने कहा था, 
“ऐसा फिर कभी नहीं होने पाएगा। झ्राज हम उन्ही शब्दों को फिर दुहरा रहे हैं 
और उन्हें मुनकर हमारे श्रोता खुशी ते तालियां वजाने है। हर बार हम तोते की 
तरह इन बब्दों की रट लगाते हैं कि हम यह महान यद्ध सम्यता और मानव के लिए 
लड़ रहे है । युवक लोग इस भ्रम में पड जाते है कि जब यह युद्ध समाप्त हो जाएगा 
और विजय प्राप्त हो जाएगी, तब उनके सम्मुख एक नया जीवन झौर एक युद्धहीन 
संसार होगा और उनकी रक्त की आहति व्यर्थ नहीं होगी । परन्तु इन बातों का 
तो कहीं कोई चिह्न नहीं है। यदि संसार का कार्यभार विवेकशील और भअन्त:करण- 
वाले नर-नारी न ले ले, तो हमें सुधार के विपय में भरोसा नही हो सकता, अपितु 
अपने बच्चों के लिए केवल चिन्ता ही रहेगी, जिन्हें ग्रपनी पीढ़ी मे फिर श्राग और 
ज्वाला का, मृत्यु और विनाथ का सामना करने के लिए विवश किया जाएगा। 
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इस बात की क्या निश्चितता है कि १६१८-३६ के वर्षो का इतिहास फिर नहीं दोह 
राया जाएगा ? जब तक हम यूनानियों की 'नगर-राज्य' की, यहुदियों की “चुनी 
हुई जाति! की, और श्राधुनिक यूरोप की 'राष्ट्र-राज्य' की परम्परा को वनाए रखेंगे, 
तब तक हम युद्धों मे बच नहीं सकते | मानव-जाति एक इकाई बनने के लिए बनी 
है। मनुष्य बालू के कणों की भांति एक-दूसरे से पृथक नहीं है । हम अज्जाड़ी रूप 
से एक सजीव एकता में बंध हैं; इस एकता को केवल प्रेम की भावना ही सनेज 
वना सकती है | हममें स्वभाव और परम्परा के अन्तर अवश्य है, किन्तु यह विवि- 
धता समप्टि के सीन्दय को वढ़ा देती है। यदि मानव-जाति की एकता की अनुभूति 
कुंठित हो जाती है, यदि नेतिक विधान की एकता की चेतना क्षीण पड़ जाती है, तो 
स्वयं हमारी प्रकृति कलंकित होती है । राष्ट्र सामूहिक जीवन के वे रूप हैं, जो मान- 
वीय इतिहास के प्रवाह को गढ़ते हैं; परन्तु उनमें ग्रन्तिम या परम जेसी कोई बात 
नहीं है। जो राष्ट्र राजनीतिक दृष्टि से पराधीन है, उनकी स्वतन्त्रता की मांग समझ 
में आनेवाली चीज है। मनुप्यों की एक जाति पर किसी दूसरी जाति द्वारा शासन 
शासित लोगों के सम्मान और गौरव से असंगत है, इसी लिए विश्व की शांति और 
कल्याण से भी ग्रसंगत है। इसके झतिरिक्त राष्ट्रीयता मानवीय स्वभाव का कोई 
जन्मसिद्ध सार्वभौम मनोभाव नहीं है। यह राष्ट्रीयता यूरोप की जातियों में सबसे 
अ्रधिक प्रवल है, जो 'धरं-सुधार (रिफौमेंशन ) के इतिहास के पश्चात्‌ की चार शता- 
ब्दियों की उपज है। फिर, राष्ट्रीयता को सरनता से राजनीतिक प्रभुता से अलग 
किया जा सकता है ; राजनीतिक प्रभता राष्ट्रीयता के साथ आ्रावश्यक रूप से संयुक्त 
वस्तु नहीं है। यदि प्रत्येक राप्ट्र अपनी इच्छा का प्रभुत्वसम्पन्न स्वामी हो, यदि अपने 
उद्देश्य का वही अन्तिम निर्णायक हो, यदि वह अपने वनाए विधान से उच्चतर किसी 
विधान को न मानता हो, तो वह केवल शक्ति और अ्रधिका र बढ़ाने की दृष्टि से 
ही सोचेगा और अन्य सब हितों को शक्ति-संगठन के हितों की अपेक्षा गौण क 
देगा। मनुष्यों का कोई भी समाज, जो एकता और समस्वार्थता की भावना से अनु 
प्राणित हो, राष्ट्रहोता है। यह भावना सांक जातीय, भाषामूलक, घामिक, ऐति 
सिक, भौगोलिक या आशिक आधारों में वद्धमूल हो भी सकती है और संभव है कि 
न भी हो । राष्ट्र के सम्बन्ध में कुछ भी वात नियत (स्थिर ) या स्थायी या सुनिश्चित 
नहीं है। कुछ की रचना परम्परा के ग्राधार पर हुई है, और कुछ विरोधी परम्प- 
 रा्रों के होते हुए भी राष्ट्र बने हुए हैं; कुछ भाषा के ग्राधार पर बने हैं, जबकि 
कुछ अन्य भाषा के ग्राधार पर नहीं हैं। राष्ट्र सांके इतिहास की परम्पराश्रों द्वारा 
बनते हैं | इतिहास मान्यताओं (मूल्यों) की श्रेणी की वस्तु है। जेसा कि ध्युसीडा- 
इडीज ने कहा है, यह “एक ऐसी सम्पत्ति है, जिसपर सदा के लिए कब्जा रहता 
है। मान्यताओं के सांभे अनुभव के ग्रभाव में. कोई इतिहास होगा ही नहीं। किन्तु 
मानव-समाज के समृद्धतर और पूर्णत र जीवन के लिए पृथक राष्ट्र, जो सांस्कृतिक 
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उन्नति का पोषण करते हैं, श्रत्यावश्यक हैं । “मनुष्य अपने पड़ौसियों से कुछ ऐसी 
वस्तु की अपेक्षा करते हैं, जो इतनी काफी सदश (मिलती-जुलती ) हो कि समभी 
जा सके, कुछ ऐसी वस्तु की, जो इतनी काफी भिन्‍न हो कि ध्यान आक्ृष्ट करे, 
और कुछ ऐसी वस्तु की, जो इतनी-काफी महान हो कि श्रद्धा की पात्र बने । 
राष्ट्रीय समाजों की नेतिक प्रामाणिकता न्यायसंगत है। राष्ट्र वे स्वाभाविक और 
आवश्यक रूप हैं, जो व्यवित और मानव-जाति के बीच मध्यवर्ती पड़ाव समभे जा 
सकते हैं । 
हम इस समय सभ्यता के ऐक्य के काल में हैं। इस शताब्दी के प्रारम्भ होने 
तक, परिवहन और संचार (सम्पर्क-स्थापन) की कठिनाइयों के कारण संसार की 
जातियां समुद्रों, नदियों और पहाड़ों की भोतिक रोकों द्वारा पृथक कर दिए गए 
प्रदेशों में रहती थीं और प्रपना-अ्पना समूह-जीवन स्वतन्त्र रीति से विकसित 
करती थीं। उस समय सभ्य जीवन के विकास के लिए जन्मभूमि के प्रेम से पूर्ण उत्कट 
देशभक्ति, और सांस्कृतिक परम्परा के प्रेम से पूर्ण उत्कट राष्ट्रीयता स्वाभाविक 
आ्रवश्यकताएं थीं । ग्रादिम आथिक विकास ने अपरिचितों के प्रति विरोध्र की 
मनोवृत्ति को पुप्ट किया, जो गरात्ममंरक्षण के लिए आवश्यक समभी गई थी । 
आज वैज्ञानिक आविपष्कारों ने सारे संसार को एक निकट सहभाव में ला रखा है। 
हमारा ज्ञान, हमारी विचार की आदतें, विश्व के सम्बन्ध में हमारा दृष्टिकोण, 
हमारी सबसे अमलल्‍य सम्पत्तियां हम तक सभी राष्ट्रों से पहुंचती हैं। यदि ये सब 
स्वयं ऐक्य स्थापित न भी करती हों, तो भी ये ऐक्य के ग्रनुकल दशाएं अवश्य उत्पन्न 
कर देती हैं। संसार की यह नई बढ़ती हुई परस्पर संयुक्तता लोगों से अप्रेक्षा करती 
है कि वे नई सहिष्णुता और साहचय॑ की भावना लेकर परस्पर निकट आ जाएं। 
हमें अपने-आ्रापको एक ही परिवार का सदस्य समभना चाहिए और एक सवल 
विश्व-मगक्ति में हिस्सा बैंटाना चाहिए, जो हमारी राष्ट्र-भक्तियों का स्थान छीने 
बिना उनकी पूरक वनती है। हम धीरे-धीरे एक ही सभ्यता के सदस्य बनते जा रहे 
हैं, इसलिए हमारे अपराध घरेल दु्घंटनाएं (ट्रैजेडी) हैं और हमारे युद्ध गह-युद्ध 
हैं। जब हमने चीन में दमकते हुए संत्रासों को, इथियोपियावासियों की ग्रसहायता 
को और स्पेन में फासिस्टों और कम्युनिस्टों की अ्रसमान प्रतियोगिताओं को देखने 
से ही इनकार कर दिया, और जब हमने निर्दोष दुबंल की बलि देकर और दीषी 
बलवान की सहायता करके अपने-आ्रापको बचाने की चेष्टा की, तब हमने अपने- 
ग्रापको मानव-जाति की एकता के श्रेष्ठ आदर के प्रति निष्ठाहीन प्रमाणित कर 
दिया । परन्तु सिद्धान्त: प्रजातन्त्रीय प्रणाली दूसरे लोगों के साथ उन्हें कानून से 
बाहर मानकर या उन्हें अ्रवमानव (मनष्य से नीचे का) समभकर बर्ताव करने 
को किसी प्रकार उचित नहीं ठहरा सकती | प्रबुद्ध लोगों को उस नई व्यवस्था के 
2, ए० एन० व्हाट्टहेंड, 'साइन्स एए्ट दी मौडन वल्ड! (१६२८) 
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साथ अपना एकात्म्य स्थापित करना चाहिए, जो जन्म लेने के लिए संघर्ष कर रही 
है। मानवता के लिए एक उज्ज्वलतर दिन. की कल्पना उतनी ही प्रार्थना भी है, 
जितनी कि भविष्यवाणी ।* 

नये आदर्शों को नई आदतों श्रौर नई प्रथाग्रों में, उद्योग और व्यवसाय के पुन- 
गंठन में साकार किया जाना चाहिए ; इन प्रक्रियाग्रों को, जोकि आ दर्शों के हाथ 
और पर हैं, नई दिशा की ओर मोडने में नये आदर्शों को साकार किया जाना 
चाहिए। अच्छा जीवन कानूनों और संस्थाओं के माध्यम से वास्तविक वनना 
चाहिए। सामूहिक सुरक्षा के लिए राज्यों की प्रभुता और स्वतन्त्रता की कुछ 
मर्यादा बांधना अत्याबश्यक है। बहुत बड़े परिमाण में वड़ती हुई सम्पत्ति और 
शक्ति का, जो इस समय राष्ट्रों के श्रधिकार में है, अन्तरराष्ट्रीय और न्यायोचित 
नियन्त्रण होना आवश्यक है। इस युद्ध में जो बातें नई पता चली हैं, उनमें से एक 
यह है कि कोई भी राज्य अपनी स्वतन्त्र प्रभता को बचाए नहीं रख सकता। 
शक्तिश्षाली ब्रिटिश साम्राज्य तक को अमेरिका से सहायता मांगने की श्रावश्यकता 
पड़ती है। छोटे-छोटे देशों का अत्यधिक उद्योगीकृत देशों से कोई मुकाबला नहीं है। 
राष्ट्र या तो स्वेच्छा से, या बाहरी दबाव कें कारण एक स्थायी राजनीतिक और 
आ्राथिक -प्टि से परस्पर मिल जाएंगे । 

युद्रोत्तर संसार के लिए कई योजनाएं प्रस्तुत की गई हैं। कुछ लोग प्रजातन्त्रों 
का संघ वनाने की बात करते हैं ; कुछ दूसरे लोग पंग्रेज-अमेरिकन, यूरो पियन और 
एशियाई, तीन गुटों की चर्चा करते हैं। हमारा लक्ष्य विश्वव्यापी राजनीतिक और 
आ्िक अन्तरराष्ट्रीय सहर्गोग होना चाहिए। एक विशाल समाज पर आधारित 
शान्ति की ग्राशाएं इन प्रादेशिक संधों पर आधारित आशाझ्रों की अपेक्षा अधिक 
स्वस्थ हैं । हमारी योजनाएं साहसमय झौर व्यापक होनी चाहिएं ; भ्रटकती हुई 
और टुकड़े-टुकड़े करके (खण्डशः) नहीं होनी चाहिएं। मिल्टन ने कहा था, 
“इंब्लैंड को यह नहीं भूलना चाहिए कि वह दूसरे राष्ट्रों को यह सिखाने में अग्रणी 
है कि कैसे जीना चाहिए। सम्यता को बचाए रखने के लिए मनुप्य-जाति की 
अन्तरराष्ट्रीय साझेदारी श्रौर राजनीतिक एकता अनिवायं शर्त है और यह काम 
ब्रिटेन, अमेरिका और रूस का है कि वे स्वतंत्र लोगों का एक विश्व-समाज बनाने 
के कार्य का नेतृत्व कर । चचिल-रूजवेल्ट-घोषणा में शांति-सम भौते के लिए सामान्य 
सिद्धान्त निश्चित कर दिए गए हैं।' 


१. एक संस्कृत श्लोक में कद्टा गया है, “विश्वमाता मेरी माता है, सबका स्वामी मेरा 
पिता है, सब मनुष्य मेरे भाई हैं ओर तीनों लोक मेरा स्वदेश हैं ।? 

(माता में पावती देवी, पिता देवों महेश्वरः 

आतरो मनुजाः सर्व स्वदेशी भुवनत्रयम्‌ ||) 

२. मे उस घोपग्गा-पत्र को यहां जोड़े दे रहा हूं: 
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स्थायी शान्ति की शतें इसमें हैं। यह मान लिया गया है कि कोई भी राष्ट्र 
आक्रमण द्वारा अपने पड़ौसियों की सुरक्षा के लिए भय का कारण नहीं बनेगा। 
पृव॑ स्थिति को वल-प्रयोग द्वारा बदलने के प्रयत्नों को रोकना ही काफी नहीं है। 
हमें सामान्य कल्याण के हित में शान्तिपूर्ण परिवर्तनों को करने के लिए भी प्रभावी 
व्यवस्था रखनी चाहिए। युद्ध की समाप्ति पर प्रतिशोध के लिए, या राष्ट्रीय क्षेत्र- 


“संयुक्त राज्य अमेरिका के प्रैसिडंट और प्रधान मंत्री श्री च्चिल ने, जो संयुक्त राज (ब्रिटेन) 
में महामहित्र सन्नाट की सरकार के प्रतिनिधि हैं, आपस में मिलकर यह उचित सममा है कि थे 
अपने अपने देशों की राष्ट्रीय नोतियों में विधमान उन कुछ सांमे सिद्धान्तों को लोगो का विद्वित 
करा दें, जिनके आ्राधार पर वे संसार के लिए उलत्कृष्टतर भविष्य की आशा करते हैं | 

पहला--उनके देश अपना राज्वत्षेत्रीय या अन्य किसी प्रकार का विस्तार करना नहीं 
चाहते | 

दूसरा--त्रे राज्यज्ञेत्रों में ऐसा कोई परिवर्तन नहीं होने देना चाहते, जो वहां की सम्बद्ध 
जनता की खतंत्रतापूर्वक प्रकट की गईं इच्छा के अनुकृन न हो | 

तोसरा--वे सब लोगों के इस अधिकार का आदर करते हैं कि वे इस बात का चुनाव कर 
सकें कि वे किस प्रकार की शासन-प्रणालो के अधथान रहना चाहते हैं ; और वे चाहते है कि जिन 
लोगों से प्रनुता के अधिकार ओर खशासन बलपृर्वक छीन लिए गए हैं, उन्हें वे फिर वापस 
दिलाए जाएं। 

चौथा--अपने वर्तमान दायित्वों का समुचित ध्यान रखते हुए वे उस बात के लिए प्रयत्न 
करेंगे कि द्ोटे-बडे, विजेता और विजित, सब राष्ट्रों को समान शर्तों पर व्यापार में भाग लेने 
ओर संसार के उन कच्चे मालो को प्राप्त कर सकने का आधिकार हा, जिनकी उन देशों की 
आर्थिक समृद्धि के लिए आवश्यकता है । 

पांचवां--्रे सब राष्ट्रों में, श्रम का स्तर सुवारने के लिए, आबिक उन्नति के लिए आर 
सामाजिक रुरक्षा के लिए आर्थिक ज्ञेत्र में सत्र राष्ट्रों के बीच पूर्णतम सहयोग स्थापित करना चाहते 
हें । | 

लेठा--नाजी निरंकुशता का 'णं बिनाश करने के बाद उन्हें आशा हे कि ये ऐसी शान्ति 
स्था पेत हुए देख सकेंगे, भिसमें सब्र राष्ट्रों को अपनी सीमाओं के अन्दर ईनरापद रहने का अब- 
सर मिल सकेगा ओर जो शान्ति यह आश्वामत्त दे सकेगी कि सब देशो में सब लाग अपना जीवन 
स्वनन्त्रतापूवक, भय ओर अभाव से मुक्त होकर बिता सकते है | 

सातवां-ऐसी शान्ति द्वारा सब लोगों को बिना रुकावट सागरों और महासागरों के पार 
आने-जाने में समथ हो सकना चाहिए। 

आझठवां--उनका विश्वास है कि संसार के सब राष्ट्रों को, याथािक तथा आध्यात्मिक कारणों 
से, यल के प्रयोग का परित्याग स्वीकार कर लेना चाहिए | क्योंकि यदि वे राष्ट्र, जिनके अपने 
राज्य्षेत्र से बाहर श्राक्रमण का भय है, या भविष्य में भय हो सकता है, स्थल, जल ओर वायु 
सेनाओं का शस्त्रीकरण जारी रखें, तो भविष्य में शान्ति बनाए नही रखी जा सकती, इसलिए 
उनकः विश्वाप्त दै कि जब तक सामान्य सुरक्षा की कोई विस्तृततर और स्थायी प्रणाली स्थापित 
न हो जाए, तब तक के लिए ऐसे राष्ट्रों का निःशस्त्रीकरण श्रनिवाय है। इसी प्रकार वे उन 
सत्र व्यावद्वारिक उथायों को सहायता देंगे श्रोर प्रोत्साहित करेंगे, जिनसे शान्तिप्रिय प्रजा के लिए 
शस्त्राकरण का कमर-तोड़ बोक हल्का हो सके |?! 
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विस्तार के लिए या दोनों के लिए की जानेवाली लोकप्रिय मागों का प्रतिरोध कर 
पाना आसान नहीं होगा । यूनानी लोग, जो इतनी वीरता के साथ लड़ हैं, शायद 
यह मांग कर बैठ कि अल्बानिया का कुछ हिस्सा देकर उनका राज्यक्षेत्र बढ़ा दिया 
जाए । सोवियत संघ अपनी सुरक्षा के हित में फिनलेड या बालकन राज्यों के कुछ 
राज्य-क्षेत्र को अपने साथ संयुक्त कर लेने की मांग कर सकता है। हम इस विषय 
में भी निश्चित नहीं हो सकते कि ब्रिटेन द्वारा प्रफ़ो का या एशिया में सा म्राज्यवादी 
अतिक्रमण का खतरा नहीं होगा । जापान और ब्रिटेन ने चीन का जो प्रदेश हथिया 
लिया है और इथियोपिया के जिस प्रदेश पर इटली का कब्जा है, उसे वापस दिलाने 
में भी कई समस्याएं खड़ी होंगी । 

दूसरी धारा सिद्धान्य की दृष्टि से निर्दोष है । जिन राष्ट्रों को धुरी-आक्रान्ताग्रों 
ने अपने अधी न कर लिया है, उनके लिए तो युद्ध का असली उदृश्य विदेशी राज्य 
से स्वाधीनता प्राप्त करना ही है। यदि सब परिवतंन लोगों की स्वतन्त्रतापूर्वक 
प्रकट की गई इच्छाओं के अनुसार ही होने है, तो उन्हें ग्रपने भविष्य का चुनाव 
स्वय करने की स्वतंत्रता मिलनी ही चाहिए। यह बात केवल यूरोप में नाजियों 
द्वारा जीत लिए गए देशों पर ही लागू नही होनी चाहिए, अपितु एशिया में जापा- 
नियों द्वारा जीते गए देशों पर भी लागू होनी चाहिए । बर्मा, मलाया और डच ईस्ट 
इडीज के साथ क्या बतवि किया जाएगा ? क्‍या आास्ट्रिया को यह निश्चय करने 
की स्वतंत्रता रहेगी कि वह जमंनी के साथ अपने सम्मिलन को बनाए रखे या नहीं ? 
क्या इन सबको राष्ट्रो के रूप में अपने भविष्य का निर्णय करने की स्वतन्त्रता 
होगी ? 

ग्वश्य ही हमें दूसरे राष्ट्रों को क्षति पहुंचाने की रोकथाम करनी चाहिए। 
राष्ट्रवाद ही वह सिद्धान्त है जिसने सारे चीन को मिलाकर एक कर दिया है, और 
वही श्राज भारत में भी प्रमुख सिद्धान्त है। हम जातीय या धामिक समुदायों को 
राष्ट्रों की एकता को ठस नहीं पहुंचाने दे सकते, क्योंकि इससे तो राष्ट्र ऐसे छोटे- 
छोटे खंडों में बंट जाएंगे, जिन्हें संभालना ही भ्रसम्भव होगा । यदि किसी राष्ट्र के 
अन्दुर कुछ कठिनाइया या गतिरोध उपस्थित हो जाएं, तो एक ग्रन्तरराष्ट्रीय निकाय 
को, जिसे कि सबसे अभ्रधिक नेतिक प्राधिकार (ग्रथौरिटी) प्राप्त है, दोनों पक्षों के 
दावों पर विचार करने के बाद निर्णय करना चाहिए, और उसका निर्णय सब पक्षों 
को मान्य होना चाहिए। 

तीसरी धारा के अनुसार शप्मन के रूपों में कोई हस्तक्षेप नहीं होना च [हिए। 
सोवियत रूस तक ने विश्व-क्रान्ति की योजना को त्याग दिया है। त्रात्स्की के ऊपर 
स्तालिन की विजय स्थायी विश्व-क्रान्ति के ऊपर केवल एक देश में समाजवाद' 
की विजय है। स्तालिन की पूंजीवादी देशों के साथ मित्रतापूर्ण सहयोग की नीति 
इस युद्ध में स्पष्ट दीख रही है। बोल्शेविज़्म (साम्यवाद) आदरणीय हो गय। है। 


€८ धर्म और समाज 


पेशेवर क्रान्तिकारी रूस से बाहर दूसरे देशों में हैं, रूस में नहीं ।' सोवियत रूस 
समाजवाद की सीमाग्रों का विस्तार कश्ने को प्रणबद्ध नहीं है। यदि हम “सब 

गैगों के, अपने लिए वह शासन-प्रणाली चुनने के, जिसके ग्रधीन वे रहना! चाहते 
हैं, अधिकार का आदर करते हैं तो हमें इस विषय में ग्रपनी सदाशयता उन स्थानों 
में स्व-शासन का ग्रधिकार देकर प्रमाणित करनी चाहिए, जहां हमारे हाथ में पहले 
ही शक्ति विद्यमान है। “विदेशी जुए की ग्रसह्य हीनता” केवल यूरोप से ही नहीं, 
अपितु संसार के प्रत्येक भाग से समाप्त की जानी है। भारत में, एक राष्ट्र के रूप 
में अपनी भवितव्यता की चेतना भरने का श्रेय मुख्य रूप से ब्रिटेन को ही है। परन्तु 
भारत पर विशेष शक्तियों  ग्रधिका रो ) का प्रयोग करके, भ्र-प्रजातंत्रीय प्राधिकार 
का उपयोग करके, प्रतिनिधि नेताओ्रों को जेल मे डालकर शासन इस बात का द्योतक 
है कि हममें ग्रपने-पआपको धोखा देने की कितनी सुविपुल क्षमता है। इस अधिका र- 
पत्र को भारत पर लागू करने के प्रसंग में श्री चचिल का कथन है, “ब्रिटेन भारत 
को राष्ट्रमंडल में हमारे साथ स्वतंत्र और समान साभंदारी प्राप्त करने मे सहा- 
यता देने के सम्बन्ध में ग्रगस्त १६९४० की घोषणा से वचनबद्ध है, परन्तु उसे भारत 
के साथ दीघंकालीन सम्बन्ध के कारण उत्पन्न उत्तरदायित्वों को पूर्ण करते हुए 
और भारत के विभिन्‍न धर्मों, जातियों और हितों के प्रति अपनी जिम्मेदारियों को 
ध्यान में रखते हुए ही ऐसा करना होगा । इन ऐतिहासिक उत्तरदा यित्वों का उप- 
योग भारत में ब्रिटिश प्रभुत्व क्रो बनाए रखने के लिए किया जा रहा है। पराधीन 
लोगों को आत्मनिर्णय का अ्रधकार नहीं है। इस युद्ध से ब्रिटेन के भारत, बर्मा तथा 
संसार की रंगीन (काली या पीली ) जातियों के प्रति रुख में कम ही ग्रन्तर पड़ा है।' 
जब श्री चविल इस अधिकार-पत्र को लेकर वापस लौटे, तो उन्होंने यह स्पष्टी- 
करण करने में तनिक देर नहीं की कि इसकी तीसरी धारा भारत या बर्मा के प्रति 
ब्रिटिश नीति पर किसी भी तरह लागू नहीं होती | श्री चचिल ने कहा कि “इस धारा 


१. लंदन में हुए द्वितीय शअ्रन्तर-मित्र राष्ट्रीय सम्मेलन में, लंदन स्थित रूसी राजदूत श्री मेरको 
ने घोषणा की थी कि “सोवियत संघ प्रत्येक राष्ट्र के, अपनी स्वाधीनता और राज्यक्षेत्रीय अखं- 
डता के भ्रधिकार का, अपने लिए सामाजिक व्यवस्था चनने के अधिकार का, भ्रोर श्रपने लिए 
ऐसी शासन-पद़ति चनने के अधिकार का समथन करता दै, जिसे वह राष्ट्र भ्रपनी भाथिंक समद्धि 
को ओर अच्छी तरह बढ़ाने के लिए आ्रावश्यक सममता हो ।!! 

(दि पोलिटिकल क्वाटरली? (अप्रेल-जू न, १६४२) में 'मलाया का पतन” लेख में लेखक 
ने लिखा है, “सच बात यह है कि दुर्भाग्य से श्रंग्रे ज्ञी-भाषी राष्ट्रों के सभी वर्गों में रंग का भेद 
भाव, रंगीन जातियों के प्रति सहज प्रवत्तिक अ्ररुचि ओर अविश्वास बहुत अधिक दे श्रौर यह सम 
भना कि यद भेदभाव केवल “ब्लिम्पों' या तथाकथित 'शासक वर्गो' तक ही सीमित है, समस्या को 
गलत समभना है।”? (पृष्ठ १३५) | “जापानियों द्वारा मलाया को विजय भं। गेर-यूरोपियनों के 
प्रति ब्रिटिश सरकार की नीति की गंभीर त्रुटियों के कारण या नीति के एकदम अभाव के कारण 


ही हुई |” (पृष्ठ १३६) 
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का प्रभाव किसी भी रूप में उन नीति-सम्बन्धी अनेक वक्‍तब्यों पर नहीं पड़ता, जो 
समय-समय पर भारत, बर्मा तथा ब्रिटिश साम्राज्य के अन्य भागों में सांविधानिक 
शासन के विकास के सम्बन्ध में दिए गए हैं । और यह कि इस धारा का सम्बन्ध 
मुख्यतया “यूरोप के उन राज्यों और राष्ट्रों में, जो इस समय नाजी जुए के नीचे 
दब हुए हैं, प्रभुता, स्व-शासन और राष्ट्रीय जीवन की पुनः स्थापना भे है। एशि- 
याई लोगों की महत्वाकांक्षात्रों की उपेक्षा करके वह हिटलर के श्रेप्ठ जाति के 
सिद्धान्त को ही स्वीकार कर रहे हैं। १० नवम्बर, १६४२ को लाडे मेयर के भोज 
में भाषण देते हुए श्री चचिल ने यह स्पष्ट कर दिया कि “यदि इस विषय में किसी- 
फो कोई गलतफहमी हो, तो भी हम अपने ही मत पर स्थिर रहेंगे। मैं राजा का 
प्रधान मत्री ब्रिटिश साम्राज्य के परिसमापन का सभापतित्व करने के लिए नहीं 
बना हुं ' और फिर भी हमें बताया जाता है कि साम्राज्यवाद अब ग्रतीत की वस्तु 
हो चुका है। भारतीय एकता और स्वाधीनता की समस्या को यत्नपू्वक गलत ढंग 
से सभालते रहने के फलस्वरूप भारत में स्थिति भ्रब खतरे के बिन्दु तक पहुंच चकी 
है! जब शक्तिगाली राष्ट्रों द्वारा अपनाई गई नीतियां समुच विश्व के सांमे उदृश्य 
को ही ग्रस्वीकार करके हमें विस्मयपूर्ण निराशा में पटक देती है, तब नेतागओो द्वारा 
की गई घोषणा ग्रों का मुल्य बहुत कम रह जाता है। श्री चचिल को ग्व्राहिम लिकन 
के इन बुद्धिमत्तापूर्ण शब्दों को याद रखना चाहिए, “क्योकि मैं दास बनकर रहने 
को तेयार नहीं हूं, इसलिए मैं मालिक भी नहीं बनना चाहता। जिस किसी व्यक्ति 
का इस बात से इतना मतभेद है कि उसे मतभेद कहा जा सके, वह प्रजातंत्रवादी 
नहीं है । ब्रिटिश राजनीविज्ञ बातें तो नये संसार की करते हैं ; परन्तु सदा उनका 
यत्न यही रहता है कि उसकी स्थापना पुराने साधनों ढवारा ही की जाए। पर ऐसा 
हो नहीं सकता । यदि वे इस युद्ध को केवल फिर जीवन की पुरानी पद्धतियों की 
ग्रोर लौट जाने के लिए जीतना चाहते है, तो इस 'महान्‌ धर्मयुद्ध' का उद्ृश्य 
सिवाय रक्‍्तपात और विद्वेष के और कुछ नहीं है । 

प्रेसिडट रूजवेल्ट ने अपने ऐतिहासिक रेडियो-प्रसारित भाषण मे कहा था, 
“हमारा विश्वास है कि स्वामी जाति के बारे में तानाशाहों का नारा निरा कड़ा- 
करकट और बेहुदा सिद्ध होगा । भ्रब तक कभी कोई ऐसी जाति नहीं हुई और न 
कभी होगी, जो अपने साथी मनुष्यों का स्वामी बनकर रहने के उपयुक्त हो सके। 
फिर भी उसके देश में सवा करोड़ नीग्रो ऐसे हैं, जिन्हें जातीय पक्षपात के कारण 
यष्ट्रीय जीवन में किसी प्रकार का सक्रिय भाग नहीं लेने दिया जाता। उनके 
विरुद्ध किया जानेवाला सामाजिक, भ्राथिक और राजनीतिक भेदभाव इस बात 
को प्रकट करता है कि वह स्वाधीनता और समानता, जिसके निमित्त हमें लड़ने 
को कहा जाता है, उन लोगों पर लागू किए जाने के लिए नहीं है। संयुक्त राज्य 
भ्रमेरिका में रंगीन लोगों के साथ किया जानेवाला बर्ताव, सामाजिक भेदभाव, 
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रक्षा-उद्योगों तथा ट्रेड यूनियनों से रंगीन सैनिकों को बाहर ही रखना इस वात की 
घोषणा नहीं करते कि अमेरिका सर्वात्मना प्रजातंत्र और जातीय समानता का पृष्ठ- 
पोषक है। फिर, दक्षिण ग्रफ़ीकी संघ की रचना करनेवाले अधिनियम में दक्षिण 
अफ्रीका के मूल निवासियों की बहुत बड़ी संख्या को मतदान का अधिकार नही 
दिया गया । सम्राट की ब्रिटिश सरकार के प्रत्यक्ष अधिकार क्षेत्रों, जेसे केन्या, में 
जातीय अन्याय एक ऐसी बुराई है, जो निरन्तर बढती पर है। बाहर से आए थोडे- 
से अल्पसख्यक लोगों ने वसा ही पूर्ण आाधिपत्य जमाया हुआ है, जसे कि नाजी लोग 
कामना कर सकते थे, भले ही यह उतना जोर-जब रदस्ती का नही है। भूमि, श्रम 
तथा कर-आ्आरोपण के सम्बन्ध मे बने कानून और प्रशासन अफ्रीकी लोगों के 
स्वाधीन आर्थिक उन्नति के अवसरों को सीमित कर देते है, उन्हे यूरोपियन उद्यमों 
में (कार्यो मे) बेगार करने को विवश करते है, और उन्हे ग्रपनी पराधीन स्थिति 
से बाहर निक।लने से रोकते है, जबकि वे ही कानून और प्रशासन अल्पसंख्यकों 
के राजनीतिक, सामाजिक और शक्षणिक विशेषाधिकारों की रक्षा करते है । 
किसी दूसरी जाति को अपने से घटिया समभकर उससे घणा करना, जैसे कि 
नाजी करते है, एक बात है ; परन्तु ऊपर से समानता के बर्ताव का दिखावा करते 
हुए, व्यवहार मे उनसे घुणा करना तो और भी अधिक बुरा है।' इनमे से पहला 
कम से कम ईमानदार और स्पष्टवादी तो है ; दूसरा, जिसमे घृणा श्र घटिया 
लोगों के प्रति उदारता के व्यवहार का मिश्रण है, निश्चित रूप से अधिक खतर- 
नाक है। जब जापान ने लीग के प्रतिज्ञा-पत्र की शर्तों में जातीय समानता का 
सिद्धान्त भी सम्मिलित कर लेने का प्रस्ताव रखा, तो प्रेसिडेंट विल्‍्सन ने उसका 
विरोध किया और ब्रिटिश प्रतिनिधि मंडल का समर्थन भी प्राप्त कर लिया। इसमे 

सन्देह नही कि श्री ऐटली ने इस बात पर जोर दिया था, कि इससे पहले दिन उन्होने 
सिद्धान्तों की जो घोषणा की थी, वह संसार की सब जातियों पर लागू होती है ।' 


१. जेकीज्ञ मारीतेन कहता दै, “ईसाई धर्म की प्रगति को किसी अन्य वस्तु से इतनी हानि 
नही पहुंची, जितनी'''कि ईसाई लोगों में विद्यमान जातीय पक्तपात से ; और कोई श्रन्य वस्तु 
ईसाई धम की भावना के इतनी प्रतिकूल भी नही दै, जितना कि यह पत्षपात दै |'*'ईसाई-जगत्‌ 
में उससे अ्रविक विस्तृत रूप से व्यापक भी ओर कुछ नहीं दे |? 

२. लंदन में पश्चिम अफ्रीकी दात्रों द्वारा अपने सम्मान में किए गए सत्कार में भाषण देते 
हुए श्री एटली ने कहा, “इस देश की सरकार की ओर से युद्ध के सम्बन्ध में जो घोषणाएं की 
गः हें, उनमें श्राप कोर्ट ऐस। *वनि नहीं पाएंगे कि जिस स्वतन्त्रता और सामाजिक, सुरक्षा के 
लिए हम लड़ रहे हे, उससे मनुष्यों की किसी भी जाति को वंचित किया जाएगा | दम मजदूर 
दल के लोग गोरी जातियों द्वारा श्यामल जातियों के साथ किए गए श्रन्यायों को सदा श्रनुभव 
करते रहे हे । हमें श्रव यह देखकर प्रसन्नता होती है कि किस प्रकार समय बीतने के साथ- 
साथ उपनिपेशों के सम्बन्ध में यह धारणा, कि वे तो ऐसे निम्नतर लोगों छारा बसे हुए स्थान है, 
जिनका काम केवल दूमरे लोगों की सेवा करना ओर दूसरों के लाभ के लिए सम्पत्ति उत्पन्न 
घ-६ 
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चीन में ग्रेट ब्रिटेन तथा सं युक्त राज्य अमेरिका द्वारा अपने राज्य-क्षेत्रातीत अधि- 
कारों का त्याग एक बड़ा कदम है ; और यदि इसके बाद ग्रमेरिका में एशियाई 
लोगों द्वारा नागरिकता के ग्रधिकार प्राप्त करने पर लगाया गया ईर्ष्यामय प्रतिबन्ध 
भी समाप्त कर दिया जाए, तो यह संयुक्त राज्य अमेरिका की जनता की ओर से 
जातीय पक्षपात की भावना से मुक्त होने की घोषणा होगी । 
ऐसे संसार में, जिसे पहले विजयों द्वारा खंडित किया गया और ग्रब बल- 
प्रयोग द्वारा खंडित रखा जा रहा है, युद्धों का होना अनिवायं है । यदि इस युद्ध में 
मृत लोगों की मृत्यु व्यर्थ न जानी हो, यदि युद्ध के अन्त में होनेवाली शान्ति को 
निरन्तर प्रतिरोध और प्रतिशोध की लालसा को निमंत्रित न करते रहना हो, यदि 
पराधीन राष्ट्रों को अपनी बेड़ियों में ही न घुलते जाना हो, यदि मनुष्यों के मनों 
में १णा और निराशा को न जगाया जाना हो, तो ग्रतीत में किए गए श्रन्यायों को 
ठीक किया जाना चाहिए और सब राष्ट्रों के जीवन और सुरक्षा के लिए श्रन्तर- 
राष्ट्रीय संरक्षण प्राप्त होना चाहिए। यदि विजय का उपयोग इस समय विद्यमान 
प्रबन्धों (व्यवस्था ) को ही उचित ठहराने के लिए किया जाना हो, जिनमें कुछ थोड़े -से 
व्यक्तियों और राष्ट्रों के प्रति अनुकलता प्रदर्शित की जाती है, तो यह तो केवल 
लोभ ही हुग्ना, जो अपनी पाशविक महत्त्वाकांक्षाश्रों को पूर्ण करने के लिए हत्या 
को काम में ला रहा है। सम्य संसार के अन्त:करण की यह मांग है श्रौर उसे यह 
आशा है कि उपनिवेशों और बराधीन देशों की प्रमुख समस्याग्रों का हल न्याय 
आर निलिप्नता की भावना के साथ किया जाए। 
फिर, संविधान किस प्रकार का हो, इसका चुनाव जनता द्वारों किया जाना 

है; परन्तु नवीन संसार में राष्ट्रों को श्पने विवाद में स्वयं ही निर्णायक बनने का 
अधिकार नहीं मिल सकता । सामान्य सुरक्षा की किसी भी प्रणाली में शस्त्रास्त्रों 
की वृद्धि के अधिकार तथा राष्ट्रों के श्रन्य अधिकारों को सीमित कर दिया जाएगा। 
सब राष्ट्रों के लिए कुछ न्यूनतम प्रमाप नियत कर देने पड़ेंगे, जिनके द्वारा सबको 
“भय और ग्रभाव से मुक्ति ” मिल सके । इन प्रमापों को विशुद्ध रूप से घरेलू विषय 
उहीं माना जा सकता हमें प्राथमिक मानवीय अ्रधिकारों, जसे ज्ञान प्राप्त करने 
प्रौर सम्मति प्रकट करने की स्वतन्त्रता, उपपसना की स्वतन्त्रता, संगठन बनाने की 
प्वतन्त्रता और जातीय अत्याचार से स्वतन्त्रता, के सम्बन्ध में एक योजना बनाने 
प्रौर इसे लागू करने के लिए एक अन्त रराष्ट्रीय प्राधिकारी ( भ्रथौरिटी ) की ग्रावश्य- 
कता है। “छोटे और बड़े, विजेता और विजित,' सब राष्ट्रों को समान अप्रधिकार 
दिलाने की बात को यदि कोई क्रियान्वित कर सकता है, तो वह है केवल 
एक ऐसा अन्‍न्तरराप्ट्रीय प्राधिकारी, जिसके पास ग्रार्थिक क्षेत्र में विस्तृत शक्तियां 
करना भर है, समाप्त होती जा रही है ओर उस्धका स्थान श्रोक्षाकंत अधिक न्याय्य और अधिक 
भल विचार ले रहे हैं |! 
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गौर कृत्य हों। हमें व्यापार-युद्धों को रोकना होगा। श्री चचिल ने कहा था, “सब 
प्रकार की अतिरिक्त रोक और बाधाएं खड़ी करके जम॑नी के व्यापार को नष्ट 
करने के प्रयत्नों के, जेसी कि १६९१७ में लोगों की मनोदशा थी, बजाय हमने 
सुनिद्िचत रूप से यह दृष्टिकोण अपना लिया है कि यह बात संसार के और हमारे 
दो देशों (ब्रिटेन और अमेरिका ) के हित में नहों है कि कोई भी बड़ा राष्ट्र सम द्विं- 
हीन रहे या उसे अपने उद्योग और नवारम्भ ( उद्यम ) द्वारा अपने लिए और अपनी 
जनता के लिए भला रहन-सहन प्राप्त करने के साधनों से वंचित रखा जाए।” 
पांचवीं धारा में उन सबके लिए एक ग्राथिक राष्ट्र-मंडल बनाने का विचार किया 
गया है, जो उसके सिद्धान्तों को स्वीकार करते हैं । इसके द्वारा वर्तमान आथिक 
ग्रराजकता के स्थान पर एक सुव्यवस्था स्थापित करने का प्रस्ताव सामने रखा 
गया है। ग्राथिक दृष्टि से पिछड़े हुए लोगों के हितों पर भी विचार-विमर्श किया 
जाएगा। आशिक सा म्राज्यवाद को निरुत्साहित करना होगा। सबलों के दुव्यं वहा र 
से निबंलों की रक्षा की ही जानी चाहिए 

ग्रगली धारा में ग्राक्मण के विरोध में सामूहिक सुरक्षा का आग्रह किया गया 
है। उससे अगली धारा में समुद्रों की स्वतन्त्रता का उल्लेख है ; और अंतिम धारा 
में राष्ट्रीय नीति के साधन के रूप में बल के प्रयोग को त्यागने की आवश्यकता 
पर जोर दिया गया है । हम किसी भी राष्ट्र को इतनी शक्त प्राप्त नहीं करने दंगे 
कि वह अपने पड़ौसियों के विरुद्ध ग्राक्रमणात्मक युद्ध छेड़ सके । इसे क्रियान्वित करने 
के लिए कई उपाय खोज निकालने होंगे : सम्मेलन-पद्धति, आथिक, सामाजिक, 
बौद्धिक और आत्मिक रचनात्मक कायें, अन्तरराष्ट्रीय विवादों के शान्तिपूर्ण 
निपटारे की व्यवस्था, विद्यमान अधिकारों में मध्यस्थता द्वारा परिवतंन के लिए 
व्यवस्था, शास्त्रास्त्रों में सवंतोमुखी घटौती और आक्रमण के विरुद्ध सामूहिक 
प्रतिरक्षा के लिए प्रभावी तेयारी की व्यवस्था। युद्ध के वाद का काल विश्व के लिए 
स्वास्थ्य-लाभ का काल होगा, और विजेताओं को शक्ति को अपने पास धरोहर के 
रूप में रखना चाहिए, जिससे स्वास्थ्य-लाभ शीघ्र हो सके । 

वे श्राधारभूत सिद्धान्त, जिनके अ्रनुसार नई सभ्यता की रूप-रचना होनी 
चाहिए 'दि टाइम्स' के नाम भेजे गए एक पत्र ,में प्रस्तुत किए गए हैं, जिसपर 
कंटरवरी और यौक॑ के श्राक विशपों, फ्री चर्च फेडरल कौंसिल के मौडरेटर और ग्रेट 
ब्रिटेन में रोमन कथोलिक चर्च के ग्रध्यक्ष वेस्टमिस्टर के आफ विशप के हस्ताक्षर 
ह। वे सिद्धान्त ये हैं : 

(१) सब राष्ट्रों को स्वाधीन रहने का अधिकार । 

(२) निःशस्त्रीकरण । 

(३) अन्तरराष्ट्रीय समकोतों की गारंटी करने के लिए शौर जब झ्रावश्यक 
हो, उनका पुननिरीक्षण (रिविज्ञन) करने श्रौर उन्हें ठीक करने के लिए कोई 
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न्याय-विधान-सम्बन्धी संस्था । 

(४) राष्ट्रों के निवासियों और अल्पसंख्यकों की न्‍्याय्य मांगों का यथा- 
ग्रावश्थैक समंजन (बैठ-बिठाव) । 

(५) जनता और शासकों को सावंभौम प्रेम से प्रेरित करना चाहिए। इन 
आधारभूत सिद्धान्तों के साथ पत्र में पांच सिद्धांत और जोड़े गए हैं : 

(१) सम्पत्ति और जायदाद की ग्रत्यधिक ग्रसमानता समाप्त कर दी जानी 
चाहिए। 

(२) प्रत्येक बच्चे को शिक्षा प्राप्त करने का समान अवसर मिलना चाहिए। 

(३) सामाजिक इकाई के रूप में परिवार को बनाए रखने का आश्वासन 
दिया जाना चाहिए। 

(४) मनुष्य के देनिक काय॑ में देवीय पुकार की भावना फिर स्थापित की 
जानी चाहिए। 

(५) पृथ्वी के साधनों का उपयोग समस्त मानव-जाति के लिए किया जाना 
चाहिए और वतंमान तथा भावी पीढ़ियों की आवश्यकताओं का समुचित ध्यान 
रखते हुए किया जाना चाहिए। 

सोवियत क्रान्ति के २५ वे वाषिक्रोत्सव के अवसर पर मास्क्रो रोवियत के 
सम्मुख भाषण देते हुए स्तालिन ने युद्ध-उहंश्यों की घोषणा की : 

“इटली और जर्मनी के गछवबन्धन के कार्यक्रम की ये विशेषताएं कही जा 
सकती है--जातीय विद्वेंष, चुने हुए (परमात्मा द्वारा) राष्ट्रों को सर्वोच्चता, 
दूसरे राष्ट्रों के राज्यक्षेत्रों को हथियाकर उन्हें ग्रधीन करना, विजित राष्ट्रों को 
ग्राथिक दुष्टि से दास बनाना, उनकी राष्ट्रीय सम्पत्ति का वंचन, प्रजातंत्रीय 
स्वाधीनता का विनाश, और सब जगह हिटलरी शासन-पद्धति की स्थापना । 
अंग्रज-सोवियत-अ्रमे रिकन गंठवन्धन का कार्यक्रम है, जातीय भेदभाव की समाप्ति, 
राष्ट्रों की समानता और उनके राज्यक्षेत्रों की अ्रलंघ्यता, दास बना लिए गए 
राष्ट्रों को स्वाधीन कराना और उनकी प्रभुता के अधिकार उन्हें वापस दिलाना, 
जो भी शासन-पद्धति वे चाहें उसे स्थापित करने का अ्रधिका र, जिन देशों को क्षति 
उठानी पड़ी है, उनको आथिक सहायता और भौतिंक समृद्धि प्राप्त करने में उनकी 
सहायता को जाए, प्रजातंत्रीय स्वाधीनता की पुनः स्थापना श्रौर हिटलरी शासन- 
पूद्धति का विनाश । जमंनी औ ९ जापान की पर।जय के वाद रूस की स्थिति 
सशक्त होगी और संमार की सुरक्षा के लिए यह आवश्यक है कि शान्ति-काल में 
अमेरिका, रूस और ग्रेट-ब्रिटेन की मित्रता सुंसार की भलाई के लिए हो, संसार 
पर प्रभुव जमाने के लिए नही । यदि कोई ऐसा समभोता हुआ्ना, जिसमें रूस और 
उसके घोषित उद्ृंष्यों का ध्यान नहीं रखा गया, तो उसका परिणाम एक और 
विश्वयुद्ध होगा, जो और भी खतरनाक दशाओं में लड़ा जाएगा। रूस का जातीय 
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भेद-भाव का अभाव एशिया के लोगों को तथा संसार की अन्य रंगीन जातियों को 
बहुत अधिक प्रभावित करता है। 

यदि हमें विजय के बाद फिर भूख, भय और निराशा की ओर लौट जाना 
हो, तो युद्ध को जीत लेना भर पर्याप्त नहीं है। यह तो प्रकाश श्रौर अन्धकार के 
बीच चल रहा संघषं है, सच्ची संयमित सम्यता की उपलब्धि और उच्च ताना- 
शाहियों द्वारा असम्यता में वापस लौट जाने के बीच संघर्ष ; जो तानाशाहियां 
मानव-जाति को तब तक नारकीय पराधीनता में रखेंगी, जब तक कि वह श्रवनत 
होते-होते पतन के उस स्तर तक नहीं पहुंच जाती, जहां पहुंचकर वह अन्त में समूल 
नष्ट हो जाएगी । 

हम इस समय एक युग की समाप्ति पर खड़े हैं और अब संसार फिर युद्ध-पूर्व 
काल के नमूने पर नहीं लौट सकेगा। यदि इस युद्ध में श्रपना जीवन बलिदान क रने- 
वाले युवकों की आराशाओं के साथ फिर विश्वासघात न क्रिया जाना हो, यदि इस 
युद्ध को मानव-जाति के कल्याण की गाञा से शून्य एक और युद्ध न बनाना हो, 
तो हमें संसार को वेयक्तिक एवं सामूहिक स्वार्थ के दुष्प्रभाव से मुक्त करना 
चाहिए। राष्ट्रों को अपने कुक्वत्यों के लिए नज्जित होना चाहिए । संसार का उन्नति 
करने का मार्ग पश्चात्ताप का ही है। इस काल के रक्तपात और गअव्यवस्था में 
से एक उत्कृष्टतर युग का आविर्भाव हो सकता है। यदि मानव-समाज को एक 
सजीव वास्तविकता के रूप में कार्य करना हो तो केवल क्रिसी राजनीतिक या 
आधथिक संगठन से काम न चलेगा । यह एक घरीर-रचना है, संगठन नहीं। यह 
एक सजीव और बढ़ती हुई वस्तु है। इसके अन्दर आत्मा का श्वास फंका जाना 
चाहिए | मानव-समाज को विश्व की सृजनशील आत्मा की एकता में निष्ठा की 
ग्रौर एक भ्र्थ में बन्धुत्त (साथीपन ) की अभिव्यक्ति बनना होगा। प्रत्येक मान- 
वीय ढांचे में एक अ्मर महत्त्वाकांक्षा विद्यमान है, एक सावंभौम चेतना, जो ग्रपने- 
ग्रापको सीमित मनों और विभकत ग्रह भावों में प्रकट करती है। केवन सत्य की ही 
विजय होती है, ग्रसत्य की नहीं ; चाहे हमपर कुछ भी क्‍यों न बीते, सत्य की ज्योति 
बु्भेगी नहीं । 

प्रजातंत्र की गत्वरता 

प्रजातंत्र इस नेतिक सिद्धान्त की, कि मनुष्य का सच्चा उद्देश्य उत्तरदा यित्व- 
पूर्ण स्वतंत्रता है, राजनीतिक अ्रभिव्यक्ति है। कांट का विख्यात नैतिक सिद्धान्त 
कि “मानवता को, चाहे वह तुम्हारे अपने देह में हो या किसी दूसरे के देह में, 
सादा साध्य मानकर ही कार्य करो, केवल एक साधन मान कर नहीं” प्रजातत्रीय 
विश्वास का सूत्रबद्धी करण है। सिद्धान्त: प्रजातंत्र नतिक है, और इसी लिए सावं- 
भौम है । स्वयं जीवन की सीमाझ्रों के श्रतिरिक्त इनकी श्रौर कोई सीमाएं नहीं है। 
व्यास कहता है, “सब प्राणी सुखी हों ; सब परम आनन्द प्राप्त करें : सब भले 
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दिन देखें; कोई भी दुःख न पाए।”* ब्लेक ने अपनी कविता 'डिवाइन इमेज' 
(दिव्य प्रतिमा) में ग्रकारण ही यह पद्य नहीं लिखा : 

वैयोंकि सबको मानवीय रूप से प्रेम करना ही चाहिए, 

भले ही वह रूप मूर्तिपूजक में हो, या तुक॑ में या यहूदी में ; 

जहां दया, शान्ति और करुणा का निवास है 

वहीं भगवान का भी निवास है । 

प्रजातंत्र का उहश्य सदेव समूचे समाज का हित होता है, किसी एक वर्ग या 
समुदाय का हित नहीं । सब व्यक्तियों को, चाहे उनका धर्म या जाति कुछ भी क्‍यों 
न हो, एकमात्र उनकी समान मानवता के आधार पर राजनीतिक समाज में ग्रहण 
किया जाना चाहिए। समाज के सदस्य प्रत्येक वयस्क व्यक्ति को समाज की 
राजनीतिक सत्ता में समान भाग प्राप्त करने का अधिकार है। जब हम कहते हैं 
कि सव मनुष्य समान हैं, तो हमारा ग्रभिप्राय यह होता है कि सब मनुष्य परम 
मूल्य (ऐब्सोल्यूट वैल्यू ) के केन्द्र हैं। हम यह नहीं कह सकते कि अपने लक्ष्यों को 
पूर्ण करने के लिए संभावित साधन के रूप में हमारे अन्दर तो पूर्ण मूल्य है भ्रौर 
दूसरे लोगों में केवल व्युत्पन्न (गौण, अ्रमौलिक ) और साधनात्मक (सहायक ) 
मूल्य है। जहां तक हमारे साधनात्मक मूल्य का प्रइन है, हम असमान हैं । क्योंकि 
हमारी क्षमताएं अलग-अलग हैं, इसलिए हम अलग-अलग कार्य अपना लेते हैं 
जिन्हें हम अलग-झ्लग कोटि की सुचारुता के साथ पूरा करते है । परन्तु सामाजिक 
संघटन में प्रत्येक व्यक्ति को स्थानमलना चाहिए । मनुष्यों की समानता के विषय 
में विवाद तात्त्विक और साधना त्मक मूल्यों में श्रन्‍्तर न करने के कारण होता है। 
अपने तात्तविक मूल्य की दृष्टि से सब व्यक्ति समान हैं, परन्तु अपने साधनात्मक 
मूल्यों की दृष्टि से असमान हैं । प्रजातन्‍्त्र जनता का शासन केवल इस भ्रथं में है 
कि जनता में समाज के सब सदस्य आ जाते हैं । प्रजातन्त्र अल्पसंख्यकों या ऋल्प- 
संख्यकों के मतों के दमन का पूर्णतया विरोधी है। यदि कहीं अल्पसं ख्यकों का दमन 
होता हो या उनका मुह बन्द किया जाता हो, तो प्रजातन्त्र निरंकुशता (अत्याचार ) 
बन जाता है । 

सन्‌ ४३१ ईस्वी पूर्व में पंरिक्लीज़ ने 'फ्यूनरल औरेशन' (अन्त्येप्टिभाषण ) 
में प्रजातंत्र की ग्रपनी धारणा का स्पष्टीकरण किया है। “हम प्रजातन्त्र इसलिए 
कहलाते हैं, क्योंकि हमारा प्रशासन कुछ थोड़े-से लोगों के हाथ में नहीं, म्रपितु बहुत- 
से लोगों के हाथ में है।श्रपने वेयक्तिक विवादों में सब मनुष्य कानून के सामने 
बराबर हैं, परन्तु लोकमत के सम्मुख उन्हें सम्मान दिया जाता है, यह उनके पद 
के कारण नहीं, अपितु उनके गुणों के कारण ; और कोई नागरिक चाहे कितना भी 


१. सर्वे ले सुखिनः सन्‍्तु सर्वे सन्तु निरामयाः। 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद दुःखभाग्भवेत्‌ ॥ 
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है । इसके लिए यह आवश्यक है सब मनुष्यों को, जिनमें नी ग्रो (हब्णी ) और स्त्रियां 
भी सम्मिलित हैं, ऐसी दशाश्रों में पहुंचाया जाए, जिनके श्रभाव में सुख प्राप्त हो 
ही नहीं सकता । आज तक कोई भी शासन इस सिद्धान्त को क्रियान्वित क रने में 
सफल नहीं हुआ । ऐथन्स का प्रजातंत्र दासता की प्रथा पर आधारित था। मध्य- 
युग में कृषिदास-प्रथा थी । आज हमारे युग में उच्चत र और निम्नतर वर्ग हैं, भ्रमी र 
ग्रौर गरीब | यह बड़ी भयावह टिप्पणी है कि महान सम्यताएं दासता और ग्र्ध॑- 
दासता के आधार पर खड़ी की गई थीं। यूनान भौर रोम में बहुत बड़ी संख्या दासों 
की थी । मध्ययुगीन फ्रांस और पुनर्जागरित इटली उन कृषि-दासों के सहारे खड़े हुए 
थे, जो कृषक के रूप में भूमि के साथ बंधे हुए थे और जिन्हें केवल जीवन-निर्वाह- 
मात्र का अधिकार प्राप्त था । आधुनिक सम्यता की पृष्ठभूमि भी दरिद्रता, गन्दगी 
और कठिनाइयों (तंगी ) की ही है । 

१७८६ की फ्रांसीसी राज्यक्रांति ने विचार के वातावरण पर प्रभाव डाला ; 
ग्रौर आज, कम से कम सिद्धान्त रूप में, इस बात को अस्वीकार कर पाना अस- 
म्भव है कि गरीबों और भअज्ञ लोगों को भी स्वतंत्र और सुखी रहने का अ्रधिकार 
है। फ्रांसीसी राज्य-क्रान्ति द्वारा लोकप्रिय बनाए गए तीन सिद्धान्तों पर टिप्पणी 
करते हुए भकक्‍की भ्रादमी का कहना है कि स्वाधीनता का अर्थ है, “मैं ज॑सा चाहूं, 
कर सकता हूं ; समानता का ग्रर्थ है, “तुम मुझसे कुछ अ्रधिक अच्छे नहीं हो ; 
और श्रातृत्व का अर्थ है, “जो कुछ तुम्हारा है, यदि वह मुझे चाहिए, तो वह मेरा 
है।” इस प्रकार सोचने का परिणाम श्र राजकता, मध्यम-कोटिता (श्रौसत दर्जे की 
अच्छाई ), और हस्तक्षेप हुआ है । 

'कम्युनिस्ट मनी फैस्टो' ऐसे व्यक्तियों के समाज के आदर्श का समर्थन करता 
है, जो परस्पर इस ढंग से संघटित हुए हों कि “प्रत्येक का स्वतंत्र विकास ही सबके 
स्वतंत्र विकास की शर्त हो ।” मनी फैस्टो' का सम्पत्ति के उचित वितरण का प्राग्रह 
करना बिलकुल टीक है । इसके लिए इस भर में श्राथिक समानता की, कि किसी 
भी व्यक्ति की आय अन्य किसी भी व्यक्ति की श्राय से अधिक न हो, आवश्यकता 
है या नहीं, यह एक अलग प्रश्न हे । ग्राथिक व्यवस्था ऐसी होनी चाहिए, जिसमें 
सब मनुष्यों को स्वतंत्र और सुखी जीवन बिताने का अवसर मिल सके । प्रजातन्त्र 
के--न तिक मूल्यों के रूप में, एक ग्रच्छे जीवन की कल्पना के रूप में--श्रव्यक्त 
मूल्य को सुनिदिष्ट (ठोस) अन्तवंस्तु द्वारा भरा जाना चाहिए। आत्मा को 
साकार होना होगा । मतदान का समान अधिका र उस महत्त्वपूर्ण सत्य का बाह्य 
चिह्न॒मात्र हे, जिसे हमें ग्रपने जीज्नन में प्राप्त करना होगा। राजनीतिक प्रजातंत्र 
का उद्देश्य हैं कि राजनीतिक सत्ता के सम्बन्ध में मनुष्य के ग्रधिकार को माना जाए। 
सामाजिक प्रजातंत्र का उहृश्य यह हैँ कि सब लोगों को समाज के लाभों में समान 
भाग प्राप्त करने में समर्थ बनाया जाए। 
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दीनता और कष्ट मनुष्य को तभी ऊंचा उठाते हैं, जवकि वे स्वेच्छा से अपने 
ऊपर लादे गए हों। जो लोग यह कहते हैं कि दरिद्रता कलाकार की सबसे बड़ी 
प्रेरक शक्ति है, उन्होंने स्वयं इसकी तीव्र व्यथा को कभी अपनी आग्रात्मा में अ्नु- 
भव नहीं किया । जब हम कठोर परिश्रम और घोर दरिद्रता की दशा म॑ रह रहे 
होते हैं, उस समय हमारी अनेक ग्रात्मिक उन्‍नति की संभावनाओं को पनपने का 
ग्रवसर नहीं मिलता । जो लोग अत्यधिक भीड़-भरे मकानों में, गन्दगी और बीमा री 
के बीच, भूख और सर्दी से कष्ट पाते हुए जीवन बिताते हैं, सम्भव है, उनमें सहि- 
दणता और त्याग की विरक्‍्त जनोचित भावना उत्पन्न हो जाए, परन्तु वे समाज 
को कुछ सुजनात्मक देन नहीं दे सकते। रोगग्रस्त शरीरों और निराश, विफल 
जीवनों का का रण गरीबी भी है। सम्पत्ति की असमानताएं दासता-प्रथा की ही भांति 
सामाजिक व्याधियां हैं | अरस्तू के इस विचार के विषय में, कि पूर्ण जीवन के लिए 
यह आवश्यक शर्ते है कि मनुष्य को जीवन के लिए आवश्यक वस्तुएं इतनी काफी 
मात्रा में प्राप्त हों कि वह मनोजगत्‌ की वस्तुग्रों की साधना निश्चिन्त होकर कर 
सके, बहुत कुछ कहा जा सकता है।* भले ही ग्राथिक वस्तुएं जीवन का महान लक्ष्य 
नहीं हैं, फिर भी वे अपरिहाय (जिनके बिना काम न चले ) साधन ग्रवध्य हैं। भा र- 
तीय'कवि भत्‌ हरि ने अपने 'नीतिशतक' में दरिद्रता के कारण होनेवाले नेतिक 
पतन का वर्णन इस प्रकार किया है : “सब इन्द्रियां वही हैं, काम भी वे ही हैं, बुद्धि 
भी वही पहले जसी गक्षत है, वाणी भी वही है ; फिर भी धन की गर्मी से शुन्य मनुष्य 
मानो क्षण-भर में बदलकर कोई और ही बन जाता है ।” * यदि मनुष्य को अपने 


१. सर आथर क्विलर काउच का कथन है, “गत शताब्दी के बारह बड़े कवियों में से नो 
विश्वविद्यालयों के आदमी थे | परन्तु राष्ट्र के रूप में हमारे लिए यह बड़ी असन्मानजनक बात 
है--यह निश्चित है कि हमारे राष्ट्रमंडल के किसी दोष के कारण इन दिनों किसी गरीब कवि को 
पनपने की ज़रा भी गुंजाइश नहीं दे और न पिछले दो सौ सालों में रही है | मेरी] वात मानिए-- 
और मैंने अपने पिछले दस वर्षों का बड़ो भाग लगभग ३२० प्राथमिक विद्यालयों का ध्यान से 
निरोक्षण करने में लगाया है--कि हम प्रजातंत्र की चाहे जितनी डीग हांकें, परन्त ३ ग्लैड में 
एक गरीब बालक उससे अधिक कुछ आशा नहीं कर सकता, जितनी कि कोई ऐथन्स के दास का 
पुत्र महान कृतियों का सुजन करनेवाली बोद्धिक स्वतंत्रता द्वारा, अपनी दासता से उद्धार पाने 
की आशा कर सकता था ।??--“आन दि श्राट आफ राइटिग! 

२. तानीनचि्रियाणि सकलानि तदेव कम, सा बुद्धिरप्रतिहता वचन तदेव, 

श्र्थोष्मणा विरहितः पुरुष स एव लन्‍्यः च्षणेन भवतीति विचित्रमेतत्‌ | 

यस्यास्ति वित्ते स नरः प्रवोण: स पण्डितः स श्रतवान्‌ ग़ुणक्नः, 

स एव कता सच दर्शनीयः सर्व गुणा: काब्चनमाश्रयत्ति | 
बर्नांडे शा से तुलना कीजिए, “पैसा संसार में सबसे महत्त्वपूर्ण वस्तु है | यह स्वास्थ्य, बल, 
प्रतिष्ठा, उदारता और सौन्दर्य का प्रतीक है, जैसे इसका अभाव रोग, दुब्लता, लांद्ना, नीचता 
ओर कुरूपता का प्रतीक है। इसका एक गुण, जो सबसे छोटा नहीं है, यद हैं कि यह नीच लोगों 
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गौरव को बनाए रखना हो, निर्बाध चलना-फिरना हो, उदार, स्पष्टवादी और 
स्वाधीन रहना हो, तो उसके लिए न्यूनतम झ्राथिक सुरक्षा अत्यावश्यक है। श्री रूज- 
वेल्क ने दिसम्बर १६४० में अ्रपनी शाम की गपशप' (फायर साइड टाक ) में कहा 
था,मैं ऐसे प्रजातन्त्र की रक्षा करने के लिए कदापि नहीं कहूंगा, जो वदले में राष्ट्र के 
प्रत्येक व्यक्ति की अभावों और कष्टों से रक्षा नहीं करता ।” किसी भी स्वस्थ सामा- 
जिक योजना में सबके प्रति प्रत्येक व्यक्ति की जिम्मेदारी स्वीकार की जानी 
चाहिए। परम्परागत व्यक्तिवाद व्यक्ति के सामाजिक उत्तरदायित्वों का यथेष्ट 
ध्यान नहीं रखता। यदि हम यह समभते हों कि जो वस्तुएं हमें प्राप्त होती हैं, उन- 
पर हमारा बिना शर्त अधिकार है और उसके बदले कुछ भी तुल्य वस्तु देने की 
हमारी जिम्मेदारी नहीं है, तो यह हमारी बड़ी भूल है। हम अपनी स्वतन्त्रता को 
केवल तभी क्रियान्वित कर पाते हैं, जब हम ऐसे सदस्यों के रूप में कार्य करते हैं, 
जिनकी एक-दूसरे के प्रति जिम्मेदारियां हैं। इसके बदले में समाज हमारी रक्षा 
करता है और अपने प्रयत्नों से हमें सुरक्षित रखता है। श्री चचिल ने, प्रधान मन्त्री 
बनने पर, अपने पुराने विद्यालय हैरो के विद्याथियों के सामने भाषण देते हुए कहा था 
कि जब युद्ध समाप्त हो जाएगा, तब “हमारा एक यह भी उद्देश्य होना चाहिए कि 
समाज में ऐसी स्थिति लाने का यत्न किया जाए, जिसमें वे लाभ और विशेषा- 
धिकार, जिनका आनन्द अब तक केवल कुछ थोड़े-से लोग उठा रहे थे, समूचे राष्ट्र 
के मनुष्यों और युवकों में कहीं ग्रधिक विस्तृत रूप से बंट जाएं।” वर्तमान व्यवस्था 
में ये लाभ ग्रौर विशेषाधिकार एक छोटे-से वर्ग तक सीमित हैं ; यह वर्ग रक्त 
या विवाह या सांमे हितों द्वारा परस्पर संबद्ध है ; इसमें केवल कुछ ही नये लोग 
प्रवेश कर पाते हैं, जो कि इस चुने हुए समुदाय में सम्मिलित होने का प्रवेश-पत्र 
भारी धनराशि द्वारा खरीदते हैं । 

लगभग सभी देशों की आ्थिक स्थिति में एक भयावह एकरूपता है। जनता 
का एक बहुत छोटा-सा अल्पसंख्यक वर्ग लाभ उठाता है, और बहुत बड़ी जनसंख्या 
कष्टों और पराश्चितता से, और उसके फलस्वरूप हो नेवाली शारीरिक और मान- 
सिक अस्वस्थताग्रों से पी डित रहती है ।" समाज के वर्तमान संगठन में उन्नति के 





को उतना ही निश्चित रूप से बरबाद कर देता है, जितना कि यह श्रेष्ठ पुरुषों को सबल और सगोरव 
बनाता है |?! 

१. त्रात्स्की से तुलत्ता कीजिए, "संयुक्त राज्य श्रमेरिका की जनसंख्या संसार की जनसंख्या 
की कुल ६ प्रतिशत है; पर संसार की ४० प्रतिशत प्तम्पत्ति उसके पास है |” फिर भी, जैसा कि 
रूजवेल्ट ने स्वयं स्वीकार किया, राष्ट्र का एक तिहाई भाग ऐसा है, जो न्यून-पोथण का शिकार 
है, जिसके पास यथेष्ट वस्त्र नहीं हैं ओर जो अवमानवीय दशाओं में जीवन बिता रहा है | 'मोडन 
को ऑपरेशन एण्ड प्राश्वेट प्रौपर्टीः में बीयल॑ और मीन्स ने बताया है कि संयुक्त राज्य श्रमेरिका 
के उत्पादन का लगभग ५० प्रतिशत भाग, प्रभावी रूप से, दो हज़ार से भी कम लोगों के हाथ 
में है । 
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अवसर की समानता की मांग का अर्थ है--सामाजिक दष्टि से श्रनुत्तरदायी 
रवामित्व की समाप्ति और सामूहिक उत्पादन के उपकरणों का नियंत्रण । स्वामित्व 
के तथ्य के साथ हुक्म चलाने का अधिकार भी जुड़ा हुआ है भौर अधिकारी तथा 
ग्रधीनस्थ के सम्बन्ध विकसित हो जाते हैं। मालिक-वर्ग को अधिक ऐव्वर्य श्रमिकों 
की पराश्रित स्थिति का लाभ उठाने के कारण ही प्राप्त हुआ है, ठीक वंसे ही जैसे 
कि पुराने सामन्तीय कुलीन वर्ग को या दासों के स्वामी भ्रभिजात वर्ग (अ्ररिस्टो- 
क्रेसी ) को अपनी शक्ति कृषि-दासों या दासों के अ्रतिरिकत श्रम से प्राप्त होती थी। 
राजनीति में 'धन की शक्ति' शान्ति के लिए सबसे बड़ा मंकट है। मुनाफे के लिए 
उत्पादन के स्थान पर ग्रव उपयोग के लिए उत्पादन होना चाहिए। यह सक्षम 
सामूहिक निदेशन (डाईरक्शन) द्वारा किया जा सकता है। अब कामगर और 
किसान पूंजीपतियों की मेज़ से नीचे गिर पड़नेवाली रोटी के च्‌रचार से, उनके 
दयापूर्वक दिए गए दान से, जैसे वृद्धावस्था की पेंशनों, स्वास्थ्य और बेकारी के 
बीमों, न्यूनतम वेतनों से, सन्तुष्ट नहीं हो सकते । यदि पंजीपति उस राजनीतिक 
उपकरण को तोड़ने का प्रयत्न करते हैं, जिसके द्वारा श्राथिक शक्ति का हस्तान्तरण 
होता है, तो उससे एक प्रत्याक्रमण को उत्तेजना मिलती है । साम्यवाद (कम्यूनिज़्म ) 
मानवीय उत्तरदायित्वों से शून्य सम्पत्ति की संस्था पर एक आक्रमण है। किसी भी 
समाज के जीवित वचे रहने के लिए अपने-आपको परिस्थितियों के श्रनुकुल ढाल 
जेने की जो प्रक्रिया ग्रत्यावश्यक है, वह इस समय आपदजनक रूप से धोमी पड़ गई 
है। जिस समय इतिहास तीब्र वेग से कपट रहा है, उस समय पुराने रूपों से चिपटे 
रहने का कोई लाभ नही है। यदि हम ऐसा करेंगे, तो हम वह जाएं गे। झसह्य अन्याय 
और ग्रमर्यादित दुष्कर्मो को देखते हुए निशचेप्ट वने रहना अनेतिक है। उस अ्भागे 
मनुष्य की अपेक्षा, जो जीवन के लिए संधर्ष में एक ओर पटक दिया गया है, लोगों 
के मन में उस पक्षी के लिए अधिक दया है, जिसके पंख टूट गए हैं और जो ग्रब 
उड़ नहीं सकता । हमारे कानूनों झौर संस्थाओ्रों ने उन्हीं लोगों को संरक्षण प्रदान 
नहीं किया, जिन्हें उसकी सत्रसे अधिक झ्रावश्यकता है। वे मज़दूरी कमानेवालों 
(वेतनजीवियों ) को वंसी ही मजबूत वेड़ियों में जकड़ कर रखते हैं, जसी कि दासों 
के पांवों में डालकर हथौड़े से ठोककर जकड़ दी जाती थीं। वे वड़ी सूक्ष्मता से 
वलवानों और धनवानों के अधिकारों का निरूपण करते हैं, और निर्धनों तथा 
निवलों के ग्रधिकारों के प्रति उदासीन (निरपेक्ष) रहते है। वे श्रभारों के प्रति 
निष्ठर और शिक्षु्रों के प्रति अन्याय्य रहे हैं । कुछ संवेदनशील और सूक्ष्म मान- 
वीय' प्रकृतियों को ऐसी समाज-व्यवस्था को चार-दीवा रियों में थोयेपन और यंत्रणा 
के सिवाय कुछ दिखाई नहीं पड़ता, जो स्वत :स्फूत॑ता का गला घोंटने में, स्वप्नों का 
उपहास करने में भर ग्रानन्द को बुझा देने में ही विशिष्टता प्राप्त किए हुए हैं । 
आत्मा की कम ही मनोदशाएं ऐसी हैं, जो उन मनोदक्षाग्रों की अपेक्षा श्रधिक 
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विकसित करने योग्य हों, जिनमें हम भ्रपनी दुःखी श्रौर किकतंव्यविमृढ़ मानव-जाति 
के प्रति श्रद्धा रखते हैं। इन मनोदणाग्रों द्वारा एक समुदाय की तात्त्विक भावना 
की वृद्धि होती है । यदि हमारा प्रजातन्त्र स्वस्थप्रज्ञ है, तो हम एक ऐसी सामाजिक 
रचना के लिए प्रयत्न करेगे, जिसमें इस बात का निश्चय रहे कि सब वयस्कों को 
काम मिलेगा और भविष्य के लिए निश्चिन्तता रहेगी, सब बालकों को अपनी 
विशेष क्षमताओ्रों के लिए उचित शिक्षा मिलेगी, जीवन के लिए ग्रावश्यक और 
सुविधाजनक वस्तुओ्रों का वितरण विस्तृत किया जाएगा, बेकारी के कष्ट के विरुद्ध 
सब रक्षण-उपाय किए जाएंगे और आत्मविकास की स्वतन्त्रता रहेगी । 
प्रजातन्त्रीय मनो भाव ने, जो कि फ्रांसीसी राज्य-क्रान्ति के साथ सक्रिय हो उठा 
था, समानतावादी आ्राकांक्षा उत्पन्न की, जो शी ध्र ही उतनी ही आधा रभूत ( महत्त्व- 
पूर्ण ), सब मनुष्यों के जीवन-स्तर को ऊंचा उठाने की ग्राकांक्षा से सम्मिलित हो 
गई । इस प्रकार प्रजातन्त्र युद्ध प्रिय हो गया और वह न केवल उनके प्रति ईर्ष्यालु 
हो उठा, जो सम्पत्ति, सत्ता और प्रतिष्ठा के झ्रानुवंशिक अधिका रों का उपभोग 
कर रहे थे, अपितु उनके प्रति भी, जिन्होंने स्वयं ग्रपनी ऊर्जा और उद्यम से जीवन 
को कुछ कम प्रतिभाशाली लोगों की अपेक्षा ग्रधिक लाभदायक बन' लिया था। 
क्योकि धन और सत्ता का साथ है, इसलिए धन, चाहे वह पूर्वजों से उत्त राधिकार 
पे प्राप्त हो और चाहे वह व्यक्ति के अपने प्रयत्न से उपाजित हो, आक्रमण का 
लक्ष्य बन गया । रूसी क्रांति ने, जिसका उद्देश्य विशेषाधिकारों और सम्पत्ति की 
ग्रसमानताओं को दूर करना था, सब प्रकार के कार्यो के लिए इस आधार पर 
रामान पारिश्रमिक या प्रतिफल देने का परीक्षण किया कि वे सब काम समाज के 
लिए अत्यावश्यक हैं ; परन्तु यह परिश्रम सफल नहीं हुआ । कम्युनिस्टों की 
यह सूवित, “हर एक से उसकी शक्तियों के अनुसार (काम) लो, और हर एक 
को उसको आ्रावश्यकताओं के अनुसार (प्रतिफल ) दो सही ग्रर्थों में समानता 
स्थापित नही कर पाई | कुछ एक कट्र सिद्धान्तवादी उत्साही लोगों को छोड़कर 
शेष मामूली लोगों ने भरसक परिश्रम करना बन्द कर दिया । जब तक कम और 
अधिक कठिनाई और मुल्योंवाले कार्यों का प्रतिफल समान मिलता रहा, तब तक 
लोगों को इस बात का प्रलोभन रहा कि वे हल्के, कम परिश्रम के काम करके ही 
सन्तुप्ट रहें । परिणाम यह हुआ्ना कि काम में ढील झ्रा गई । इसलिए फिर परिवतंन 
किया गया श्रौर इस समय वहां वेतन इस अनुपात में हैं कि समाज के प्रति की गई 
सेवाओं की कठिनाई कितनी है ग्रौर उनका मूल्य कितना है । इस प्रकार फिर अंतर 
स्थापित हो गए हैं ; क्योंकि जिन लोगों को अधिक पैसा मिलता है, उनके हाथ में 
ग्रधिक शक्ति श्रा जाती है और उनके साथ अपेक्षाकृत अ्रधिक श्रादर का बर्ताव 
किया जाता है। इस प्रकार वर्ग-भेद उत्पन्न हो जाते हैं। कुशल संचालकों की 
नौक रशाही, श्ौद्योगिक अथव्यवस्था के सक्षम श्रौर महत्त्वाकांक्षी प्रबन्धक श्र मिक- 
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वर्ग का नियंत्रण करते हैं; श्रान्तरिकवर्ग में प्रविष्ट होने के लिए तीज प्रतियोगिता 
शुरू हो जाती है। दूसरों से आगे बढ़ जाने की उतावली-भरी महत्त्वाकांक्षा, अन्ध 
आवेश, घूर्तता, गंवारपन तथा अन्य मानवीय स्वभाव की दुबंलताओों को पनपने का 
अवसर मिल जाता है। परम्परागत अभिजात-वर्ग या पंजीपति-वर्ग का स्थान एक 
सशक्त नौकरशाही ले लेती है। ईएष्या और विद्वेंष की भावनाएं, जिनके लक्ष्य पहले 
राजा और कुलीनवर्ग, पुरोहित और पूंजीपति होते थे, अब कमिरसरों और 
तानाशाहों की ओर मोड़ दी जाती हैं। कानून बनाकर हम प्रकृति की अ्समानता 
की ओर भुकाव को समाप्त नहीं कर सकते । किसी भी समाज में एक क्ृत्यात्मक 
सोपानतन्त्र (एक वर्ग के ऊपर दूसरा, फिर उसके ऊपर तीसरा वर्ग इत्यादि ) रहता 
है। जिनके हाथ में शक्ति है, वे उसको समाज की सेवा की भावना से अपने हाथ 
में बनाए रख सकते हैं। वर्गहीन समाज अव्यावहारिक है ; और यदि उस तरल 
(बहनेवाले ) वर्ग को, जिसके कि हाथ में शक्ति है, उस शक्ति का उपयोग ठीक 
भावना से करना हो, तो वह बाह्य नियंत्रणों पर निर्भर न होकर आन्‍्तरिक परि- 
प्कार पर निर्भर है। यदि सत्ताधारी लोगों में विनम्रता की भावना का विकास 
करना हो, तो वह आय में समानता स्थापित करने के प्रयत्न द्वारा नहीं किया जा 
सकता । केवल अच्छी शिक्षा, और धामिक अ्रन्त:करण के सजग नियन्त्रण द्वारा 
ही सत्ता के अभिमान और विशेषाधिकारों के दुरुपयोग को रोका जा सकता है । 
परिवर्तन की ग्रावश्यकता वस्तुओ्रों की ऊपरी सतह में नहीं, अपितु मानव-प्रकृति 
के मूल आधारों में ही है। राज्य को सच्ची सभ्यता का साधन वनना होगा श्र 
उसे अपने सदस्यों को सामाजिक उत्त रदायित्व की एक बिलकुल नई धारणा की 
शिक्षा देनी होगी । यदि इस उद्ृश्य को प्राप्त करने के लिए हम धामिक अनुशासन 
में विश्वास रखते हैं, तो हमें कच्चा और भाव॒क नहीं समभा जाना चाहिए। 
प्रजातंत्र का लक्ष्य यह है कि आमूल अथिक और सामाजिक परिवनेन शांति- 
पूर्ण भौर अहिसात्मक रीति से किए जा सकें। यदि न्याय के लिए अविलम्ब्य मांगों 
और उनके विरुद्ध सुदृढ़ प्रतिरोध के बीच देर तक तनाव बना रहे, तो क्रांति आवश्यक 
हो जाती है। माक्संवादियों को विश्वास हो चुका है कि प्रजातंत्र जब सम्पत्ति के 
ग्रधिकारों पर कोई प्रवल प्रतिबन्ध लगाना चाहेगा, तब सम्पत्ति के स्वामी प्रजातंत्र 
की इच्छा के सामने भुकने से इनकार कर देंगे। माक्संवादियों का कथन है कि 
शान्तिपूर्ण और प्रजातन्त्रात्मक रीति से नई आर्थिक व्यवस्था की रचना कर पाना 
असम्भव है। कोई भी समाज-व्यवस्था अपने बाद झ्रानेवाली समाज-व्यवस्था 
के लिए प्रतिरोध किए बिना स्थान खाली नहीं करती । इतिहास हमें यही सिखाता है 
कि सामाजिक व्यवस्था केवल बलपूर्वक सत्ता पर अधिकार करके और वर्ग-संघर्ष 
द्वारा ही बदली जा सकती है। सयुक्‍त राज्य अमेरिका जंसे सभ्य प्रजातन्त्र में भी 
दासता की प्रथा को गृह-युद्ध के बिना समाप्त नहीं किया जा सका । “जब भी कभी 
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किसी पुरानी समाज-व्यवस्था के पेट से कोई नई समाज-व्यवस्था जन्म लेने को होती 
है, तव केवल 'शक्ति' (बल-प्रयोग ) ही दाई का काम करती है। केवल वर्ग-संघर्ष 
और हिसात्मक क्रांन्ति द्वारा ही समाजवाद के लिए मार्ग साफ हो सकता है। परंतु 
रूसी औषध ग्रपने अप्रजातंत्रीय स्वरूप, अपनी हिसा और ग्रधी रता के का रण सफल 
न हो पाई । रूसी सरकार बल-प्रयोग पर झ्रधारित एक ऐसी तानागाही (भ्रथि- 
नायकतंत्र ) बन गई, जिसपर कानूनों, परम्परागत नियमों या समभौतों का कोई 
भी बन्धन नहीं था। हिसात्मक क्रान्तियां क्रोध के उन्माद में की जाती है। वर्ग- 
विद्वेंप एक महान प्रेरक णक्ति के रूप में कभी सफल नहीं हो सकता। भौतिक च॒क्ति 
कोई नैतिक तर्क नहीं है। हमें यह सोचने की आवश्यकता नहीं है कि गरीबों का 
सदगुणों पर एकाधिकार है; प्रशासन की क्षमता, संचालन की योग्यता, और नि:- 
स्वार्थ भक्ति उनमें है, जब कि धनिकों को सब कल्पनीय दोंपों का, सूमवू भ के प्रभाव, 
स्वार्थपरता और भ्रप्टाचार का भरपूर भाग मिला है। उन दोनों के रुख मूलतः एक 
जैसे होते है । वे दोनों ही सम्पत्ति की समस्या को सर्वोच्च समभले है । कम्युनिस्टों 
और पूजीपतियों में एकमात्र अ्रंतर सम्पत्ति के स्वामित्व के सम्बन्ध में है, कि यह 
सम्पत्ति का स्वामित्व ब्यक्तितयों के हाथों में रहे या सामूहिक नियंत्रण में रह। 
आ्राथिक विषयों को प्रमुखता देने के बारे में दोनों का रुख एक ही है । 

साधारणतया यह समभा जाता है कि प्रजातंत्र की कार्य-पद्धतियां मन्द और 
अपव्ययपूर्ण, व्यर्थ की अड़गेवाजियों से भरी और वात्रा आदम के जमाने की 
(पुरानी) होती है। जो लोग दस अन्यायपूर्ण समाज को समानता पर आधारित 
ढाने में रूपान्तरित करना चाहते हैं, उन्हे भय है कि संसदीय क्रियाविधि 4रा तो 
आवश्यक परिवर्तन करने में बहुत लम्बा समय लग जाएगा। इसलिए हमारे पास 
प्रतिक्रिया के हित में दक्षिणपंथी तानाथाहियां है और समाजवाद के हित में वाम- 
पथी तानागाहियां । 

आज वड़ी-बड़ी ग्रात्मिक समस्याएं दांव पर है। बौद्धिक और नैतिक दृष्टि से 
हमारा संसार एक अमाप गते के किनारे पर चल रहा है। यदि कोई प्रजातन्त्र 
सुशिक्षित हो, उसमें कल्पनामयी दृष्टि श्रौर नेतिक साहस हो, तो वह बिना हिसा 
के सामाजिक क्रान्ति कर सकता है। प्रजातंत्रीय जीवन-पद्धति कोई निसग्ग (प्रकृति) 
का नियम नटीं है। यह ऐसी विकासात्मक प्रक्रिया भी नहीं है, कि जो, जहां कहीं 
भी मानव-प्राणी अपने मनुप्यत्व का मूल्य सम भने लगते हैं, वहां भ्रपने-ग्राप स्थापित 
हो जाती हो । यह तो एक बहुमूल्य स्वत्व है, जिमे प्रबुद्ध लोगों ने युगों के संघर्ष के 
बाद प्राप्त किया है, और जब मनुष्य इसके प्रति निरपेक्ष हो जाएगे, तो यह फिर 
अंधकार युग में खो जा सकती है। यह एक विचार है, कोई प्रणाली नही ; और 
हमें इसकी बड़ी सावधानी के साथ रक्षा करनी चाहिए, विशेष रूप से ऐसे समय में, 
जबकि यात्रिक सभ्यता की बढ़ती हुई गति बड़ी संख्या में श्रधीनस्थता को जन्म दे 
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रही है । सुधार की प्रजातंत्रीय पद्ध तिया क्रान्ति की स्थितियों को संभाल सकती हैं। 
ऐसी किसी भी आथिक प्रणाली को समाप्त कर देना चाहिए, जिसमें कामगर के 
व्यक्तित्व की उपेक्षा की गई हो, या जो कुछ थोड़े-से लोगों के लाभ के लिए काम- 
गर को आत्मनाशी अभाव या भ्रष्टाचार की ओर ले जानेवाली बेकारी का शिकार 
बनने देती हो। संसार की ग्राथिक वस्तुग्रों का समुचित वितरण किया जाना 
चाहिए, क्योंकि आधिक साधन उन्नति के ग्रवस रों को खरीद सकते है। सम्पत्ति के 
संचय पर बहुत अधिक प्रतिबन्ध लगा दिए जाने चाहिएं, और सम्पत्ति के विषय में 
प्रत्येक व्यक्त के प्रति सब लोगों की जिम्मेदारी स्वीकार की जानी चाहिए। शेयर 
बाजार में ले-बच द्वारा संचित की गई सम्पत्ति ओर किसान द्वारा अपने श्रम से 
निमित सम्पत्ति में ग्रन्तर है। इनमें से पिछली को वे अ्रधिकार हैं, जो पहली को 
नहीं हैं। जब लेनिन ने १६२१ की “नई ग्राथिक नीति ' जारी की, तब उसने झा थिक 
जीवन को बेयक्तिक नवारम्भ (उद्यम) द्वाराही फिर अपने पेरों पर खड़ा किया। 
आय को सेवा के प्रतिफल के रूप में माना जाना चाहिए, सम्पत्ति से उत्पन्न हो ने- 
वाले किसी पवित्र ग्रधिकार के रूप में नहीं । 

इस युद्ध मे ब्रिटेन और अमेरिका के साथ रूस के मिल जाने से कम्युनिज्म 
(साम्यवाद) के रूप और अन्तवस्तु में प्रजातंत्र की दिशा में कुछ परिवर्तन होगा। 
वर्तमानकालीन कम्युनिज्म अपेक्षाक्त ग्धिक गम्भी र और सन्तुलित हे और प्रजा- 
तनत्र की रक्षा के लिए, कम से कम सिद्धान्त में तो, तैयार है। व्यावहारिक दृष्टि 
से यह सफल नहीं रहा, इसका स्पष्ट कारण यह है कि साम्यवादी सिद्धान्त में 
प्रजातनन्‍्त्र के लिए कोई स्थान नहीं है। प्रजातन्त्र की साम्यवादियों द्वारा की गई 
आलोचनाएं रूसी क्रान्ति के बाद के दिनों की वस्तु हैं । स्वयं माकस ने प्रज।तंत्रीय 
सिद्धान्त की प्रामाणिकता को स्वीकार किया ; माक्स वादी पार्टी का नाम ही सोशल 
डेमोक्रटिक पार्टी (समाजवादी प्रजातंत्रीय दल) था; और उसका उ्ँ श्य था कि 
प्रजातंत्रीय पद्धतियों द्वारा सामाजिक क्रान्ति उत्पन्न की जाए। प्रजातन्त्रीय मत- 
दान का अधिकार मिल जाने से कामगरो को प्रभुसत्ता का एक महत्त्वपूर्ण अ्रंश प्राप्त 
हो जाता है और उन्हें वास्तविक राजनीतिक सत्ता मिल जाती है, जिसका उप- 
योग वे राज्य की उपकारी गतिविधियों को बढ़ाने के लिए करते हैं । इस दिशा में 
किए गए प्रयत्न यदि सफल हो जाएं, तो उससे क्रांति की प्रेरणा कम हो जाती है। 
श्र-पूंजीवादी प्रजातन्त्र राजनीतिक शक्ति को सम्पत्ति से छीन लेता है और उसे 
व्यक्ति में निहित कर देता है। 'कम्युनिस्ट मैनीफैस्टो' में कहा गया है कि “काम- 
गरों की क्रांति में पहला कदम है--श्रमिक-वर्ग को ऊंचा उठाकर शासक-वर्ग 
बनाना, प्रजातन्त्र की विजय । जब श्रमिक-वर्ग ही शासक-वर्ग बन जाता है, तब 
क्रान्ति राजनीतिक ग्रमंगति बन जाती हे (पभ्र्थात्‌ उसकी आवश्यकता ही नहीं 
रहती ) । मास मानता है कि शान्तिपूर्ण क्रान्ति भी सम्भव है। वह लिखता है, 


धर्म की प्रेरणा और नई विश्व-व्यवस्था ११५ 


“किसी दिन कामगरों को राजनीतिक सर्वोचक्चता जीतनी ही होगी, जिससे श्रमिकों 
का एक नया संगठन स्थापित किया जा सके ; उन्हें उस पुरानी राजनीतिक प्रणाली 
को, जिसके द्वारा पुरानी संस्थाग्रों को सहारा दिया जाता है, नष्ट करना होगा।''' 
परन्तु मेरे कथन का यह अर्थ नहीं निकाला जाना चाहिए कि इस उद्देश्य को पूर्ण 
करने के लिए साधन सब जगह एक जसे ही होंगे। हमें मालूम है कि विभिन्न देशों 
की संस्था्रों, प्रथाग्रों ग्रोर परम्परात्रों का विशेष रूप से ध्यान रखना चाहिए ; 
और हम इस बात से इनकार नहीं करते कि ऐसे भी कुछ देश हैं, जैसे इंग्लेड और 
ग्रमेरिका, जहां कामगर लोग शान्तिपूर्ण साधनों से अपने उहृश्य को पूर्ण कर पाने 
की आशा कर सकते है। क्रान्ति के पथ पर चलने से पहले हमें प्रजातन्त्रीय क्रिया 
(गतिविधि) की सव सम्भावनाओं कौ भ्राजमा कर देख लेना चाहिए। कम्युनिज्म 
का हिंसा, अधर्म, निरंकुशता और व्यक्ति के दमन की प्रणाली के साथ अभिन्न 
सप्बन्ध समभने की कोई आवश्यकता नहीं है। कम्युनिज्म ने धर्म पर चोट इसलिए 
की, क्योंकि धर्म अपने शासनकर्ताग्रों के रूप में अनिवायंत: बहुत सतर्क और अनु- 
दार था, पुरानी व्यवस्था के साथ चिपटा हुआ था, शोर पुराने अधिकारों की रक्षा 
के लिए प्रयत्नशील था। जब माक्‍्मंवादी कहते है कि “राज्य सूखकर भड़ जाएगा", 
तब उनका मतलब यह होता है कि “किसी दूसरे वर्ग को अपने अ्रधीन बनाए रखने 
के लिए हिसा के संगठन के ग्रर्थों में यह “सूखकर भड़ जाएगा। 

यदि राजनीतिक प्रजातंत्र को एक ग्राथिक प्रजातंत्र बनना हो, जो हमें नैतिक 
और आध्यात्मिक प्रजातन्त्र की स्थापना की ओर ले चले, तो हमें मनुष्यों को उस 
श्रद्धा की ओर बुलाना चाहिए, जो सप्राण प्रजातंत्र के मूल ्नोत मे विद्यमान है। हमें 
लोगों को वास्तविकता, प्रकृति और मानवीय भ्रातृभाव की जिम्मेदारी के विषय 
में शिक्षित करना होगा । यह एक नया मनोविज्ञान है जिसे हमें विकसित करना 
है। यह कोई सिद्धान्तात्मक ज्ञान का विषय नहीं है। यह बुद्धि की शिक्षा की अपेक्षा 
हृदय और कल्पना की शिक्षा अधिक है। यह एक नई भावना या आचार की शिक्षा 
है। क्रान्तिका री समस्या को आवश्यकता से अधिक सरल रूप में देखता है। संसार 
की बुराइयों को व्यक्रित के आत्म से बाहर की वस्तु माना जाता है। यदि बुराई 
कही सशरीर (मूतिमान) है, तो वह दूसरे लोगों में, वर्ग या जाति में, समाज या 
राष्ट्र में, है। यंत्रजात , मशीनरी ) के अतिरिकत अन्य किसी वस्तु में परिवर्तन नही 
किया जाना है। परन्तु हमें उस यंत्रजात का उपयोग करने की उपयुक्त मनोदशा 
उत्पन्न करनी होगी। हमें प्रजातंत्र का विकास एक मनःस्थिति के रूप में, एक 
जीवन-शली के रूप में करना होगा। विव्व-भ्रातृत्व का जन्म केवल तभी हो 
सकता है, जब हम पहले अपने अन्दर संघ-भाव उत्पन्न कर लें। यही धर्म के करने 
का काम है। 
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हिन्दू सभ्यता--आध्यात्मिक मान्यताएं-धम की धारणा--पर्म के 
स्रोत--परिक्‍तन के घिद्धान्त-प्रार्मिक संस्थाएं--जाति और अरपश्यता-- 
संस्कार ह 


हिन्दू सम्यता 


जहां अन्य सम्यताएं नष्ट हो गई, या उन परिवतेंनों मे बिलीन हो गई, जो 
पिछले पांच हजार वर्षो के काल-प्रवाह में होते रहे, वहां भारतीय सभ्यता, जो 
मिस्र और वेबीलोन की सभ्यताञझ्रों की समकालोन है, अब भी कार्य कर रही है । 
हम यह नही कह सकते कि यह अपनी मजिल पूरी कर चुकी है या अ्रव इसका श्रन्त 
निकट है । भारतीय जीवन के कुछ पहलुओं को देखकर ऐसा प्रतीत हो सकता है 
कि भारत मृत मान्यताओं और क्षीण होती हुई परम्पराश्ं का देश है। परन्तु हमारे 
यहां क्रान्तदर्शी झात्माएं हैं, जो इस क्षीणता पर से पर्दा हटाने के लिए और सीधे- 
सादे सत्यों क्री फिर दृढता से घोषणा करने के लिए कटिबद्ध है। इससे उसकी 
जीवनी शक्ति का पता चलता है। उन लोगों की दृष्टि में, जिनके मन में उन्नति की 
धारणा उन अनगिनत परिवर्तनों के रूप में ही बनी हुई है, जो अ्रनन्‍्त परम्परा में 
एक के पीछे एक आते-जाते है, भारतीय संस्कृति का डटे रहना एक ऐसा तत्त्व है, 
जिसके स्पष्टीकरण की आ्रावश्यकता है । किस विचित्र सामाजिक की मियागरी से 
भारत ने अपने विजेताओं को वश में कर लिया ओर उन्हें रूपान्तरित करके अपना 
ग्रात्म और सार ही बना लिया ? इतने सामाजिक देशान्तर गमनों (प्रवसनों ) में, 
उथल-पुथलों और राजनीतिक परिवतंनों में, जिन्होंने श्रन्यत्र समाज का रूप ही 
बदल डाला है, वह कंसे लगभग ज्यों की त्यों बनी रही ? इसका क्‍या कारण है कि 
उसके विजेता अपनी भाषा, अपने विचार और प्रथाएं उसपर लाद पाने में सफल 
नहीं हुए ; यदि थोड़ी-बहुत सफलता मिली भी, तो विलकुल छिछली और ऊपरी 
ढंग की ? भारत को अपने इस जीवन-उद्देश्य में जो सफलता मिली है, वह बल के 
प्रयोग से या श्राक्रमणात्मक गुणों के विकास से नहीं मिली। वया भारत और चीन 
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के भाग्य प्रकृति के उस सामान्य नियम के दृष्टान्त नहीं हैं, जिसके द्वारा तलवार 
जैसे दांतोंवाली व्याप्र जातियों के सदस्य तो घटकर बहुत कम रह गए हैं, जबकि 
प्रतिरोध न करनेवाली भेड़े बहुत बड़ी संख्या में सुरक्षित बची रही हैं ? 

हिन्दुत्व किसी जातीय तथ्य पर आधारित नहीं है। यद्यपि हिन्दू सभ्यता का 
मूल वेदिक आर्यों के ग्राध्यात्मिक जीवन में है श्नौर उसके मूल के चिह्न भ्रभी तक 
लुप्त नहीं हुए हैं, फिर भी इसने द्रविड़ों तथा यहां के अन्य निवासियों के सामा- 
जिक जीवन से इतना कुछ ग्रहण किया है कि आधुनिक हिन्दुत्व में से वेदिक और 
वंदिक-भिन्न तत्त्वों को सुलकफाकर अलग-अ्रलग कर पाना कठिन है। इसके भाष्य 
बहुत जटिल, सूक्ष्म और अविच्छन्न होते रहे हैं। जिन विभिन्न समुदायों ने हिन्दू 
धर्म को ग्रहण कर लिया था, वे अपने आसपास के समाज के स्तर तक उठ आए, 
उन्होंने हिन्दू धर्म की भावना की शिक्षा ली, इसके रंग में रंग गए और इसकी 
उन्नति में योग दिया । रामायण और महाभारत महाकाव्यों में हिन्दू आदशों के 
प्रसार का वर्णन है, हालांकि उनमें इतिहास के तथ्य किम्वदन्तियों की धुंध में छिप- 
से गए हैं। जब तक यह प्रसार भारत के ग्रधिकांश भागों में प्रभावी हो पाया, तब 
तक बैदिक मान्यताग्रों की दुनिया ही बहल चुकी थी । यज्ञ जैसी पुरानी संस्थाश्रों 
की निनन्‍दा होने लगी थी और भक्तति-भावना का एक नया ज्वार वातावरण पर 
छाता जा रहा था। हिन्दुत्व का क्षेत्र उस भौगोलिक प्रदेश तक ही सीमित नहीं 
है, जिसे भारत कहा जाता है। प्राचीन काल में इसका प्रभाव चम्पा, कम्बोडिया, 
जावा और बाली तक फैला | ऐसा क़ोई कारण नहीं कि जो इसके पृथ्वी के दूरतम 
भागों तक फंलने में बाधक हो । भारत एक परम्परा, एक भावना, एक प्रकाश है। 
उसकी भौतिक और आत्मिक सीमाएं एक नहीं प्रथक्‌-पृथक्‌ हैं । 

हिन्दुत्व विचार और महत्त्वाकांक्षाओं का एक राजीज झौर स्वयं जीवन की 
गतियों के साथ गति करता हुआ उत्तराधिका र है ; एक ऐसा उत्तराधिका र, जिसमें 
भारत की प्रत्येक जाति ने अपना सुस्पष्ट और विशिष्ट योग दिया है। इसकी संस्कृति 
में एक खास तरह की एकता है, यद्यपि वह एकता जांच करने पर विभिन्न रंगों 
ग्रौर अ्रभावों में विलीन हो जाती है। यद्यपि मनन के अ्ररुणोदय काल से ही एकता 
का स्वप्न इस भूमि पर मंडराता रहा है, और नेताग्नों की कल्पना में श्राता रहा है, 
फिर भी मतभेद पूरां तरह समाप्त नहीं हो पाए हैं। भारतीय समाज की वर्तमान 
दशा को सुधारने के लिए, समय के महत्त्व के उपयुक्‍त इसके जीवन को नया रूप देने 
के लिए हमें इसकी अश्रात्मा को, जो हमें उत्तराधिकार से भ्रपने खन में मिली है, उन 
झलौकिक आदर्शों को, उन वस्तुओं को, जो हमारे भ्रस्तित्व की गहराइयों में बिरं- 
तन संभावनाओं के रूप में पड़ी हैं, नये सिरे से खोज निकालना होगा । हमारी मान्य - 
ताएं नहीं बदलतीं; परन्तु उन्हें व्यक्त करने के ढंग झौर साधन बदल जाते हैं। भारत 
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ग्राध्यात्मिक मान्यताओं को अन्य मान्यताओ्रों की अपेक्षा कहीं ग्रधिक महत्त्व 
देता है। 
ग्राध्यात्मिक मान्यताएं 

ग्रात्मिक अनुभव का प्रारम्भ ही यह मान लेने से होता है कि संसार, जिस रूप 
में इस समय है, श्रसन्‍्तोषजनक है और मानव-स्वभाव, जैसा इस समय है, आदर्श 
से दूर है। परन्तु मनुष्य के भाग्य में इस अपूर्णता से घबराकर भाग खड़े होना नहीं 
लिखा, अपितु उसे तो इसका प्रयोग सुघार के लिए प्रेरणा के रूप में करना है। 
प्रज्ञान और प्रपृूर्णता ऐसे पाप नहीं है, जिन्हें हमें हटाकर परे कर देना हो, अ्रपितु 
ठीक ऐसी दशाएं हैं,जिनमें ग्रात्मा प्रकट हो सकती है। हमारी सीमित चेतना का 
उपयोग उच्चतर, असीम ग्ात्म-अस्तित्व और परम ग्रानन्द की प्राप्ति के लिए 
प्रारम्भ के रूप में किया जाना है। सीमित और असीम, श्रपूर्ण और पूर्ण परस्पर 
चिर-वि रोधी नहीं हैं । यहां तक कि भ्रद्वत वेदान्त भी केवल इतना नहीं कहता कि 
सत्य और माया में विरोध है, भ्रपितु यह भी कहता है कि ब्रह्म यहां है और हर वस्तु 
में है जौर यह कि यह सब वह (ब्रह्म) ही है। ब्रह्मशानी इस संसार में चलता-फिरता 
ग्रौर काम करता है, फिर भी वह शान्ति और स्वतंत्रता में निवास करता है । इस 
संसार से जिस सौन्दर्य और पूर्णता की व्यंजना होती है, उसके लिए हमें परलोक की 
ग्रौर ताकने की आवश्यकता नहीं है। ञ्राध्यात्मिक मुक्ति का स्थान यह संसार ही 
है।' ब्रह्मांडी य प्रक्रिया किसी एक ही तत्त्व की पुनरावृत्ति-मात्र नहीं है, अपितु एक 
ग्रागे की शोर गति है, मूल अ्रचेतना की दशा से अ्रधिक और अधिक विकसित चेतना 
कौओर निरंतर उन्नति। अ्रभी हमारे सामने ऐसी बहुत-सी ग्राध्यात्मिक संभावनाएं 
हैं, जिन तक हम पहुंच नहीं पाए हैं। तंत्तिरीय उपनिषद्‌, जिसमें इस क्रमिक उन्नति 
की बात कही गई है, उस अपूर्ण मानसिक अस्तित्व पर ही, जिसे मनुष्य कहा जाता 
है, बस नहीं कर देती । विज्ञान या मानवीय वुद्धि ग्राध्यात्मिक विकास का अंतिम 
सोपान नहीं है। इससे भी कहीं अधिक बड़ी एक और चेतना है, जिसकी विशेषता है 
झ्सी म आत्म-अस्तित्व, आनन्द की विशुद्ध चेतनता और स्वतन्त्रता, जो ग्रन्तर्वासी 
(दिव्य! (ब्रह्म ) की भंशत: और अपूर्णतया नहीं, श्रपितु समूचे तौर पर और प्रतिबंध- 
हीन रूप से मुक्त कर देती है। भ्रचेतन भौतिक तत्त्व (भ्रन्न) के जगत्‌ से, जीवन 
(प्राण), मन (मनः) श्रौर बुद्धि (विज्ञान) के जगतों में से होते हुए सत्‌, चित्‌ 
झौर आनन्द की श्रोर विकासात्मक उन्नति अपने-ग्राप या किसी मन की मौज के 
झनुसार नहीं हो रही, अपितु दिव्य (ब्रह्म) की प्रेरणा से ही हो रही है। मानव- 
मन की प्रपेक्षा कहीं प्रधिक बड़ी चेतता की ओर क्रमिक ग्रात्मिक उन्नति पअपने- 
झ्रापमें दिव्य गठिविधि की अभिव्यवित है। सांसारिक जीवन अ्रन्तिम लक्ष्य से 
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ध्यान विचलित करनेवाला नहीं है, ग्रपितु ग्रस्तिम लक्ष्य को प्राप्त करने का साधन 
है । मानवीय जीवन को भझ्शोभन नहीं समझा जाना चाहिए।" मानवीय इच्छाएं 
ही वे साधन हैं, जिनके द्वारा ग्रादर्श वास्तविक बनता है। यह संसार कोई भूल या 
भ्रम नहीं है, जिसे आत्मा द्वारा दूर किया जाना हो, अपितु यह तो आत्मिक 
विकास का एक दृश्य है, जिसके द्वारा भौतिक तत्त्व में से दिव्य चेतना आविर्भूत 
हो सकती है । शंकराचाय की दृष्टि में सम्पूर्ण ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया का लक्ष्य आध्या- 
त्मिक अनुभव (अभ्रवगति) ही है।' भ्रनिश्चित अस्तित्व को ऊंचा उठाकर असीम 
महत्त्व तक पहुंचाया जा सकता है। “शाइवतता का प्रेम काल द्वारा उत्पन्त की गई 
वस्तुओं के साथ है। “परमात्मा स्वर्ग का स्वामी है, परन्तु उसे भी लोभ पृथ्वी 
का ही है।' 

परन्तु 'परम' से इस प्रकार का वियोग, यह पार्थक्य और कष्ट तथा दुःख में 
से होकर प्रायश्चित्त की ओर यह गति किसलिए होनी चाहिए ? 'अहं भाव को 
(दिव्य' (ब्रह्म ) के साथ एकता स्थापित करने की भ्पेक्षा अपना लक्ष्य आत्म-प्रक- 
थन (ज़ोर देकर कहना) को बनाना क्‍यों अधिक पसन्द करना चाहिए ? यह सब 
कष्ट और अज्ञान, यह सब टटोल और संघर्ष किसलिए है ? अपूर्णता की ओर से 
पूर्णता की श्रोर यह गति किसलिए है ? क्या यह किसी मनमौजी ब्रह्म की निरंकुश 
इच्छा है ? हम यह नहीं कहते कि ब्रह्म संसार के परे है ; वह संसार के पीछे भी है । 
वह संसार को अपनी एकता से संभाले हुए है और हमें इस देध का सामना करने के 
लिए सहारा दे रहा है। यह ब्रह्माण्ड मानवीय स्वतंत्रता के प्रयोग टरारा, जिसके साथ 
उसके सब परिणाम, संकट और कठिनाई, कष्ट और भअपूृर्णता, जुड़े हुए हैं, भ्रा ध्या- 
त्मिक एकता की महान संभावना को निरन्तर प्रयत्न करके सत्य बना रहा है। एक- 
दम अपरिष्कृत प्रारंभ से यह सारी कठिन चढ़ाई किसलिए है ? शाश्वत से यह प्रथ- 
कता, चिरस्थायी से यह द्वेध किसने उत्पन्न किया है ? ब्रह्म ने यह विशिष्ट योजना 
किसलिए चलने दी है, इस बात को हम तभी सम# सकेंगे, जब हम सीमित बोध की 
रोक को पार कर जाएंगे और वस्तुओं को उस 'सर्वोच्च तादात्म्य' द्वारा देख सकेंगे, 
जो पार्थिव प्रक्रिया के पीछे निहित है। जहां हम हैं, वहां से तो हम केवल यही कह 
सकते हैं कि यह रहस्य (माया ) है,या ब्रह्म की इच्छा है,या उसकी सृजनशील शक्ति 
की अभिव्यक्तित है। 'माया' का यह अ्रभिप्राय नहीं है कि यह संसार एक निरथ्थंक 
भ्रम है, सिर्फ धुआं ही धुआं, जिसमें श्राग है ही नहीं । मानव-जीवन का लक्ष्य रेखा 
को पार करना है, अ्पर्याप्तता और श्रज्ञान से ऊपर उठकर पूर्णता और बुद्धिमत्ता 





१. उपभोगेरपि त्यक्तं नात्मानं सादयेन्नरः 
चाण्डाललेपि मानुष्यं सबेथा तात शोभनम्‌ । 

२. भगवदगीता के अध्याय ९ श्लोक १० का भाष्य करते हुए वह लिखता दै : 
“जगत: सर्वा प्रवत्ति:'*'अवगतिनिष्ठा, भवगत्यवसानेव |”? 


१२० धर्म और सामज 


तक पहुंचना है। यह है मोक्ष या अ्रधिचेतना (सुपरकांशसनेस ) के प्रकाश में मुक्ति । 
यह परम पुरुषार्थ है, जीवन का सर्वोच्च लक्ष्य; और इस तक पहुंचने का साधन 
धर्म है। मोक्ष या मुक्ति को यहीं और अभी, इस प्रृथ्वी पर ही, मानवीय सम्बन्धों 
द्वारा, प्राप्त करना है। यदि आध्यात्मिक विचारों को विजयी होना हो, तो वे केवल 
संस्थाओं में मृत होकर ही विजयी हो सकते हैं। वे गम्भीर विधियां, जो किशोरा- 
वस्था की प्राप्ति को, विवाह के आशीर्वादों को, और मृतकों की अनन्‍्त्येष्टि को 
पवित्र बनाती हैं, सारतः पूजा की क्रियाएं हैं। इस दृश्य जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु 
श्रदृश्य वास्तविकता की प्रकाशक बन सकती है। हम जितने भी कर्म करते हैं, वे 
सब ईश्वरोन्मुख जीवन के प्रति निर्देश के कारण पवित्र हो जाते हैं । 


धर्म की धारणा 


जिन सिद्धान्तों का हमें अपने देनिक जीवन में और सामाजिक सम्बन्धों में 
पालन करना है, वे उस वस्तु द्वारा नियत किए गए हैं, जिसे धर्म कहा जाता है। 
यह सत्य का जीवन में मूर्त रूप है, और हमारी प्रकृति को नये रूप में ढालने की 
शक्ति है| 

जीवन के इतिहास में मानवीय मस्तिष्क एक नवीन सुष्टि है। इसमें झ्पने- 
ग्रापको परिस्थितियों के अनुकूल ढाल लेने की एक विशिष्ट क्षमता है । इसके द्वारा 
मनुष्य अनुभव से और अपनी स्मृति में भरे पाठों के भंडार से सीख पाने में समर्थ 
होता है। मानवीय इतिहास और प्राकृतिक इतिहास में अन्तर यह है कि इनमें से 
पहला फिर से शुरू नहीं हो सकता । निम्नतर प्राणियों की जातियां अपने वंश-परंपरा 
से प्राप्त उपस्कर (उपकरण, साधन ) द्वारा ही या तो बची रहती हैं या समाप्त हो 
जाती हैं। वे सीख बहुत ही कम पाती हैं। कोहलर तथा ग्रन्य विज्ञानवेत्ताओं ने यह 
बताया है कि चिम्पांजी और शरंग-उतान का मनुष्य से भेद बुद्धि के कारण नहीं, 
ग्रपितु स्मृति-शक्ति के कारण है। पशु जो भी जीवन बिताते हैं, उसे भूलते जाते हैं 
ओर भ्रनुभव से बहुत ही कम काम करते हैं | आज का बाघ ठीक वसा ही है, ज॑ंसा 
अब से छः हज़ार वर्ष पूवं का बाघ था। उनमें से प्रत्येक बाघ अपना जीवन ठीक 
इस प्रकार प्रारम्भ से ही शुरू करता है, जसे उससे पहले कभी कोई बाघ हुग्ना ही 
नहीं । परंतु मनुष्य अपने अतीत को याद रखता है श्रौर उसका उपयोग वर मान में 
करता है।नीट्शे का कथन है कि मनुष्य सबसे लंबी स्मृति-शक्तिवाला प्राणी है। वह 
स्मृति ही उसका एक अ्रनोखा खज़ाना है, उसका वेशिष्ट्य-द्योतक चिह्न है, विशेषा- 
घिका र है। उसके जीवन में सहज-प्रवृत्तिक प्रतिभावनों की पूर्ति अधिगत (प्राप्त 
की हुई) आ्रादतों से होती रहती है। प्राकृतिक शीलों के ऊपर एक मानसिक ऊपरी 
ढांचा थोप दिया जाता है। मनष्य एक ऐसा प्राणी है, जिसे सिखाया-पढ़ाया जा 
सकता है भ्रौर जो समाज द्वारा नियंत्रित रहता है। हमारी वेश-भूषा, हमारा खान- 
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पान और हमारा रहन-सहन सब सामाजिक उपजें हैं, जिन्हें हमने प्रशिक्षण द्वारा 
प्राप्त किया है। हमारी सहजवृत्तियां सुघट्य (जिसे किसी भी रूप में ढाला जा 
सके ) कच्चा मान हैं, और हमारी संस्कृति खाका और पद्धति प्रस्तुत कर देती 
है। हम विवेक या सहजवृत्ति से चलनेवाले कम औ्ौर आदत से चलनेवाले प्राणी 
अधिक हैं । हमारा ग्राचरण मानवीय स्वभाव के मूल मनोवेगों का परिणाम नहीं, 
अपितु कृत्रिम मानसिक कारणों का परिणाम होता है। प्रथा की हमारे कार्यों को 
नियंत्रित और मर्यादित रखने की शक्ति सार्वभौम है। हमें ग्रन्धा बना देने की 
उसकी शक्ति इतनी अधिक है कि सहसा विश्वास नहीं होता । हम उन अन्यायों 
या क्ररताश्रों को देखकर चकित रह जाते हैं, जिन्हें हम प्रमाणित करते हैं या जिनके 
साथ हम सहमत हो चुके होते हैं। यदि हमें ज़ोरदार सुझाव दिए जाएं और उन्हें 
नेतिक बाना पहना दिया जाए, जिससे हममें सहमति की मनोवृत्ति उत्पन्न हो जाए, 
तो हमसे कुछ भी करवाया जा सकता है। दास-प्रथा, शिक्ु-हत्या, धर्म-परीक्षण- 
समितियां (धामिक ऋ र न्यायालय ), जादूगरनियों को जीते-जी जलाना, सबके 
सब किसी समय मानवीय गौरव के लिए सम्माननीय माने जाते थे, जैसे कि युद्ध 
ग्राज भी माने जाते हैं । 
धर्म की धारणा के अन्तगंत हिन्दू उन सब अनुष्ठानों और गतिविधियों को ले 
आता है, जो मानवीय जीवन को गढ़ती और बनाए रखती हैं। हमारे पृथक्‌्-पृथक 
हित होते हैं, विभिन्‍न इच्छाएं होती हैं औऔरौर विरोधी श्रावश्यकताएं होती हैं, जो 
बढ़ती हैं और बढ़ने की दशा में ही परिवर्तित भी हो जाती हैं। उन सबको घेर- 
घारकर एक समूचे रूप में प्रस्तुत कर देना धर्म का प्रयोजन है। धर्म का सिद्धांत 
हमें ग्राध्यात्मिक वास्तविकताओं को मान्यता देने के प्रति सजग कर है, संसार 
से विरक्‍त होने के द्वारा नहीं, अपितु इसके जीवन में, इसके व्यवसाय (ग्रर्थ ) और 
इसके आनन्दों (काम) में ग्राध्यात्मिक विश्वास की नियन्त्रक शक्ति का प्रवेश 
कराने के द्वारा । जीवन एक है और इसमें पारलौकिक (पवित्र) और ऐहिक 
(सांसारिक) का कोई भेद नहीं है। भक्ति और मुक्ति एक-दूसरे की विरोधी नहीं 
हैं।' धर्म, श्र्थ और काम साथ ही रहते हैं।* दंनिक जीवन के सामान्य व्यव- 
१. तुलना कीजि० : महापरिनिवाण तन्त्र, 
श्रतं बहुविध॑ धर्म इद्ममुत्र सुखप्रदम्‌ , 
धर्माथंकामदं विध्नहरं निर्वाणकारणम्‌ । 
२. इस प्रश्न का कि, 
पर्मश्चार्थश्व कामश्च परस्परविरोधिनः 
एपां नित्यविरुद्धानां कथमेकत्र स्मः ; 
यह उत्तर दिया गया है, 
यदा पधर्मश्च भार्या च परस्परवशानुगो 
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साय सच्चे ग्रथों में भगवान की सेवा हैं। सामान्य कृत्य भी उतने ही प्रभावी हैं 
जितनी कि मुनियों की साधना | हिन्दू तपस्था को बहुत ऊंचा नहीं बताता और 
न जीवन के सुखों के निष्प्रयोजन परित्याग की ही बहुत प्रशंसा करता है। शारी- 
रिक कल्याण मानवीय कल्याण का भ्रत्यावश्यक अ्रंग है ।' आनन्द अच्छे जीवन का 
एक अंग है। झ्ानन्द इन्द्रियग्राह्म भी है और आत्मिक भी । धूप का आनन्द लेना, 
संगीत सुनना या कोई नाटक पढ़ना, इन्द्रियग्राह्म और आ्रात्मिक दोनों ही हैं । 
आनन्द अपने-आपमें कोई निन्‍्दनीय वस्तु नहीं है। 

इसी प्रकार आथिक उपादान (साधन) भी मानव-जीवन का एक गअत्याव- 
इयक तत्त्व है। सम्पत्ति में स्वत: कोई पाप नहीं है, ठीक वेसे ही ज॑से गरीबी में 
स्वत: कोई पुण्य नहीं है । किसी व्यक्त के अपनी सम्पत्ति को बढ़ाने के प्रयत्नों को 
बुरा नहीं कहा जा सकता ; पर यदि किसी एक के सम्पक्ति जमा करने के प्रयत्नों 
से दूसरे लोगों को आाथिक या नेतिक हानि पहुंचती है, तो भ्रवश्य यह प्रइन उठ 
खड़ा होता है कि क्या ऐसे उपायों से ऐसी सम्पत्ति एकत्रित करना, जिसके परि- 
णाम एसे हों, भला है या नहीं ? हिन्दू आचारशास्त्र (संहिता) का अ्ाग्रह है कि 
उदृेश्य बेयक्तिक लाभ न होकर समाज-सेवा होना चाहिए। जीवन के विभिन्न 
मूल्यों की साधना समान रूप से होनी चाहिए; एक को गवांकर दूसरे की नहीं।' 
भवभूति हमें बताता है कि “दशन का ज्ञान इसी लिए अच्छा माना जाता है, क्योंकि 
उससे सत्य का ठीक-ठीक निश्चय हो जाता है ; सम्पत्ति की इच्छा केवल इसलिए 
की जाती है कि इससे सामाजिक, आथिक और धामिक कतेंब्यों ग्लर जिम्मेदारियों 
को पूरा करने में सहायता मिलती है ; श्रौर विवाह को इसलिए ग्रज्छा माना जाता 
है कि वह उत्तम संतान उत्पन्न करने का साधन है। * रघुवंश में कालिदास भी उन्हीं 
पुरुषों को आदश मानता है, “जो सम्पत्ति का संचय दान करने के लिए करते थे, जो 
सत्यभाषी रहने के लिए थोड़ा बोलते थे,जो यश के लिए विजय करना चाहते थे, और 
जो सनन्‍्तान के लिए विवाह करते थे ।* हमसे ग्रपेक्षा की जाती है कि हम धूल के 
प्रत्येक कण को मधुर मधु बना डालें।* कला और संस्कृति, वाणिज्य और उद्योग में 


१. शरीर पर्मसवेस्व रक्षणीयं प्रगृत्नतः | 
२. धर्माथंकामः सम॑ एव सेब्यः । 

यो हि एकासक्तः स जनो जघन्यः । 
३. ते श्रोत्रियास्तत्त विनिश्चयाय भूरिश्रते शाश्वतमा द्रियन्ते 

इष्टाय पर्ताय च कमेणेथोन्‌ दारानपत्या य तपोथमायुः । 

-मालतीमाधव १५ 

४. त्यागाय संभताथानां सत्याय मितभाषिणाम्‌ 

यरासे विजिगीषूणां प्रजाये गहमेधिनाम्‌ ।--१-७ 
४. मधुमत्‌ पार्थिव रजः|। 
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देश की उन्नति बहुत हो चुकी थी। दिल्ली के भ्रशोक-स्तम्भ में जिस इस्पात का उप- 
योग किया गया है, उसकी विशेषताएं आज भी संसार के इस्पात-उद्योगों के लिए 
आइचय की वस्तु हैं। सम्पत्ति और झानन्द धमंपरायणता और पूर्णता के विरोधी 
नहीं हैं। यदि उनकी साधना केवल उनके अपने लिए की जाए, तो वे ठीक नहीं हैं ; 
पर यदि उन्हें ग्रात्म-कल्याण और सामाजिक हित के लिए स्वीकार किया जाए, 
तो वे झ्वश्य ही ग्रहण करने योग्य हैं । 

धर्म शब्द अनेक अ्रर्थों की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। यह 'धृ” धातु से (बनाए 
रखना, धारण करना, पुष्ट करना ) * बना है। यही वह मानदण्ड है, जो विश्व को 
धारण करता है, किसी भी वस्तु का वह मूल तत्त्व, जिसके कारण वह वस्तु वह है। 
वेदों में इस शब्द का प्रयोग धामिक विधियों के अ्रथ॑ में किया गया है। छान्‍्दोग्य 
उपनिषद में धर्म की तीन शाखाओं (स्कन्धों) का उल्लेख किया गया है, जिनका 
सम्बन्ध गृहस्थ, तपस्वी, ब्रद्मचा री के करतंव्यों से है।' जब तेत्तिरीय उपनिषद्‌ हमसे 
धर्म का आचरण" करने को कहता है, तब उसका पभिप्राय जीवन के उस सोपान 
के कर्तव्यों के पालन से होता है, जिसमें कि हम विद्यमान हैं । इस ग्र्थ में “धर्म 
शब्द का प्रयोग भगवदगीता और मनुस्मृति, दोनों में हुआ है । एक बौद्ध के लिए 
धरम बुद्ध और संघ, या समाज, के साथ-साथ 'त्रिरत्न' (तीन रत्न) में से एक है। 
प्‌र्वमीमांसा के अनुसार धर्म एक वांछनीय वस्तु है, जिसकी विशेषता है प्रेरणा 
देना ।* वेशेषिक सूत्रों में धरम की परिभाषा करते हुए कहा गया है कि. जिससे 
ग्रानन्द (अ्रभ्युदय) और परमानन्द (नि:श्रेयस ) की प्राप्ति हो, वह धर्म है।* अ्रपने 
प्रयोजन के लिए हम धर्म की परिभाषा इस प्रकार कर सकते हैं कि यह चारों वर्णों 
के और चारों ग्राश्वमों के सदस्यों द्वारा जीवन के चार प्रयोजनों (धर्म, श्र, काम, 
मोक्ष) के सम्बन्ध में पालन करने योग्य मनृष्य का समूचा कतंव्य है। जहां सामा- 
जिक व्यवस्था का सर्वोच्च लक्ष्य यह है कि मन॒ष्यों को आध्यात्मिक पूर्णता श्र 
पवित्रता की स्थिति तक पहुंचने के लिए प्रशिक्षण दिया जाए, वहां इसका एक 
ग्रत्यावश्यक लक्ष्य, इसके सांसारिक लक्ष्यों के कारण, इस प्रकार की सामाजिक 
दकाग्रों का विकास करना भी है, जिनमें जन-स मुदाय नैतिक, भौंतिक और बौद्धिक 
जीवन के ऐसे स्तर तक पहुंच सके, जो सबकी भलाई और शान्ति के अनुकल हो ; 
क्योंकि ये दशाएं प्रत्येक व्यक्ति को अपने जीवन झऔर अपनी स्वतन्त्रता को ग्रधि- 
काधिक वास्तविक बनाने में सहायता देती हैं। 


१. तुलना काजिए : धारणात्‌ धर्ममित्याहु: पमेंण विधृताः प्रजा | 
२. त्रयो थर्मस्कन्धा: |--२-२३ 
३. धर्म चर |-:! ११ 
४. चोदनालक्षणार्थों पर्म: । 
५. यतोन्युदयनिश्रेयससिद्धि; स धर्म: | 
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धमं का मूल सिद्धान्त है मानवीय आत्मा के गौरव को प्राप्त करना, जो 
भगवान का निवासस्थान है। “सब धर्मों का सवंस्वीकृत मूल सिद्धान्त यह ज्ञान 
ही है कि परमात्मा प्रत्येक जीवित प्राणी के हृदय में निवास करता है।''* “समम 
लो कि धर्म का सार यही है और फिर इसके अनुसार आचरण करो ; दूसरों के 
प्रति बसा व्यवहार मत करो, जैसा, तुम नहों चाहते कि कोई तुम्हारे साथ 
करे ।* “हमें दूसरों के प्रति ऐसा कुछ नहीं करना चाहिए, जो यदि हमारे 
प्रति किया जाए, तो हमें श्रप्रिय लगे । यही धर्म का सार है; शेष सारा बर्ताव 
तो स्वारथंपूर्ण इच्छाओं से प्रेरित होता है।* हमें दूसरों को अपने जैसा ही सम- 
भना चाहिए। “जो अपने मन, वचन और कम से निरन्तर दूसरों के कल्याण में 
लगा रहता है और जो सदा दूसरों का मित्र रहता है, ओ जाजलि, वह धर्म को 
ठीक-ठीक समभता है।* सब प्राणियों के प्रति मन, वचन और कम द्वारा अ-द्वेष, 
सद्भावना ग्रौर दान, इन्हें सबके लिए आवश्यक गुण+ बताया गया है। स्वतंत्रता 
या मुक्ति अनुशासन द्वारा ही होती है।'* दूसरे शब्दों में, हमारे सामाजिक जीवन 
को इस ढंग से चलाया जाना चाहिए, जिससे उसके प्रत्येक सदस्य का एक व्यक्ति 
के रूप में जीने का, काम करने का और जीवन में उन्‍नति करने का अधिकार 
प्रभावी रूप से स्वीकार कर लिया जाए। यह पवित्र की गई गतिविधि है। व्यक्ति 
के जीवन का सार उसे सामाजिक अनुष्ठानों से परे ले जाता है, हालांकि उसे उन 


१. भगवान्‌ बासुदेवो हि. सबंभूतेष्ववस्थितः 
एतज्हानं द्वि सबस्य मूल पमंस्य शाश्र॒तम्‌ । 
२. श्रयतां धर्मूवेस्व श्रुव्वा चेवावधायंताम्‌ , 
आत्मन: प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 
तुलना कीजिए : आपस्तम्ब ; आत्मवत्‌ सबभूतानि यः पश्यति स पश्यति | 
३. न तत्‌ परस्य समादचध्यात्‌ प्रतिकूल यदात्मनः, 
एप सामासिकी धम्मः कामादन्‍्यः प्रक्‍तेते । 
४. स्वेषां यः सुहन्नित्यं सर्वेध च हिते रतः, 
कमणा मनसा वाचा, स धरम वेद जाजले ।--शान्तिपव २६१-६ 
साथ ही तुलना कीजिए, 
सबशास्त्रमयी गीता सबंवेदमयों हरिः:, 
सबती्थंमवी गंगा सवेधर्ममयोी दया। 
५- शद्रोहः सबंभ्तेषु कमंणा मनसा गिरा, 
अनुग्रहश्व दान च सतां परम: सनातनः । 
६. वेदस्पोपनिषद्‌ सत्यं, सत्यस्योपनिषद्‌ दमः, 
दमस्यथोपनिषन्‍्मोत्र:, एतत्‌ स्वोनुशासनम्‌ । 
साथ दी तुलना कीजिए, 
नाहँ शप्त: प्रतिशपामि किन्चित्‌ दमं द्वारं हममृतस्येह बेप़नि, 
गुझ ब्रह्म तदिदं बबीमि न मानुपात श्रेष्ठतरं हि किन्चित्‌ । 
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अनुष्ठानों की भी भवश्यकता है। सामाजिक जीवन हमारी भवितव्यता में एक 
गति है, अन्तिम छोर नहीं । इसकी दशा सदा तनाव और गति की ही रहती है। एक 
इस प्रकार का अविराम प्रयत्न चलता रहता है कि किन्हीं भी दी हुई दशाग्रों के 
सम्बन्ध में ग्रस्तित्व के सामान्य स्तर को जितना संभव हो, अधिक से अधिक ऊंचा 
उठाया जाए। हिन्दू धर्म हमारे सम्मुख नियमों ग्ौर विनियमों का एक कार्यक्रम 
प्रस्तुत करता है और यह श्रनुमति देता है कि उनमें निरन्तर परिवर्तन किया जा 
सकता है। धरम के नियम अमर विचारों के मरणशील शरीर की भांति हैं, और इस- 
लिए उनमें परिवर्तत किए जा सकते हैं । 


धम के स्रोत 


धरम के स्रोत ये हैं: (१) श्रुति या वेद, (२) स्मृति और स्मृति को जानने- 
वालों का व्यवहार, (३) धर्मात्मा लोगों का आचरण, श्रौर (४) व्यक्ति का अपना 
अन्त:करण । 

बेद हिन्दू धर्म का मूल आधार है।' वेद के शब्द सरल, महत्त्वपूर्ण और 
प्राचीन हैं ; वे श्रद्धा और भक्ति से, विश्वास और निश्चय से भरे हुए हैं। उनमें 
मनुष्य की शाइवत अआशाएं और सान्त्वनाएं घनीभूत हैं। उन ऋषियों की गम्भी- 
रता को हृदयंगम कर पाना भी कठिन है, जिनके होंठों से पहले-पहल यह प्रार्थना 
निकली थी, “अ्वास्तविकता से हटाकर मुर्के वास्तविकता की ओर ले चलो ; 
अ्रन्धकार से हटाकर मुझे प्रकाश की ओर ले चलो ; मृत्यु से हटाकर मुझे शाश्वत 
जीवन की ओर ले चलो | बंदिक सूक्तियां अपनी व्यंजना की दृष्टि से अनन्त 
हैं। हारीत का कथन है कि श्रति के अन्तगंत वेद और तन्‍त्र दोनों ही हैं ।* हिन्दू 
धर्म के अ्न्तगंत कुछ सम्प्रदाय ऐसे भी हैं, जो बेद को प्रमाण नहीं मानते । मेधा- 
तिथि कहता है, “इस प्रकार सब विदेशी सम्प्रदाय, जेसे भोजक, पंचरात्रिक, 
निग्नेन्थ, अनर्थवादी, पाशुपत तथा अन्य सम्प्रदाय यह मानते हैं कि महापुरुषों ने 
और उन विशिष्ट देवता्रों ने, जिन्होंने उन मतों का प्रवर्तन किया, उन मतों में 
निहित सत्य का सीधे प्रत्यक्ष रूप से ज्ञान प्राप्त किया है और उनका विचार है कि 
धर्म का उद्गम वेद नहीं हैं। ' 

बेदों में धर्मं का कोई सुब्यवस्थित विवरण नहीं है। उनमें श्रादर्शों की ओर 
३, वेदोइखिलो धमेमूल, स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌ , 

आचारश्चेव साथूनां श्रात्मनस्तुष्टरिव च। 
२. श्रुतिप्रमाणकों धर्म: |--हारीत । 
३. असतो मा सद्‌ गमय, तमसो मा ज्योतिगेमय, मृत्योर्मा अ्रमृतं गभय । 


४. अनन्ता वे वेदाः । कि 
५. श्रुतिश्व द्विविधा, वैदिकी तान्त्रिको च । मनु की टीका में कुल्लक द्वारा उद्धत, २-१ 
६. न वेदमूलमपि धर्मम्‌ अभिमन्यन्ते |--मनु पर टीका, २-६ 
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संकेत हैं श्रोर कुछ व्यवहारों का उल्लेख है । आचरण के उदाहरणों से भिन्‍न, नियम 
ग्रौर श्रादेश स्मृतियों और धमंशास्त्रों में प्राप्त होते हैं; स्मृति और धमंशास्त्र 
व्यवहा रत: पर्यायवाची ही हैं । स्मृति का शब्दार्थ उस वस्तु की ओर संकेत करता 
है, जो वेदों के भ्रध्ययन में निष्णात ऋषियों को याद रह गई थी । स्मृति का कोई 
भी नियम, जिसके लिए कोई बँदिक सूत्र ढूंढ्गा जा सके, वेद की ही भांति प्रामा- 
णिक बन जाता है। यदि कहीं श्रुति और स्मृति में विरोध हो, तो वहां श्रुति को 
प्रामाणिक स्वीकार किया जाएगा।।' 

जिस ढंग से अनुशा सित (शिष्ट ) लोग झ्राचरण करते हैं, वह भी धर्म का एक 
सोत है।' यह आशा की जाती है कि भले मनुष्यों का व्यवहार शास्त्रों के आदेशों 
के अनुकल ही होगा श्रौर इसलिए उसे ग्राचरण के लिए पथ-प्रदर्शक माना गया है। 
यह आवश्यक नहीं है कि भले मनृष्य अ्निवाय रूप से ब्राह्मण ही हों। मित्र मिश्र 
भले शूद्रों (सच्छद्र ) के व्यवहार को प्रामाणिक मानता है। वसिष्ठ के कथनानुसार 
उन्हें निःस्वार्थ होना चाहिए ।* स्थानीय प्रथाओ्रों (रिवाजों) को प्रामाणिक * माना 
गया और उनका समावेश सदाचार में कर लिया गया । याज्ञवल्त्रय का कथन है, 
“यदि कोई बात स्मृति-सम्मत भी हो, पर लोग उसे बुरा समभते हैं, तो उसके 
अ्रनुसार आच रण नहीं करना चाहिए।" बृहस्पति ने घोषणा की कि “प्रत्येक देश, 
जाति और कुट॒ुम्ब की चिरकाल से चली आ रही प्रथाश्रों या परम्परात्रों को ज्यों 
का त्यों बनाए रखना चाहिए ।”* यदि किन्‍्हीं जातियों में बहुपतित्व की प्रथा प्रच- 


१. 'शास्त्रदीपिका,! १-३-४। कुमारिल लिखता हे, “क्योंकि ये स्मतियां मानवीय रचयि- 
ताओं से निकली हैं, और वेदों की भांति शाश्वत नहीं हैं, इसलिए उन्हें स्व॒तःप्रमाण नहीं माना 
जा सकता । मनु की स्मृति या अन्य लोगों की स्मृतियां उनके रचयिताओं के स्मरण पर आवारित 
; ओर स्मरण की प्रामाणिकता उसके मल स्रोत की सत्यता पर निर्भर है ; परिणामतः किसी भी 
एक स्मति को वेदों की भांति स्वतः प्रमाण नहीं माना जा सकता | फिर भी क्योंकि हम देखते हैं 
कि वेदों में निष्णात प्रतिष्ठित पुरुषों की एक अविच्छिन्न परम्परा उन्हें प्रमाण मानती आई 
इसलिए हम उन्हें एकदम अविश्वसनीय कहकर श्रस्वीकृत नहीं कर सकते | इसीलिए उनकी 
विश्वसनीयता के विपय में अनिश्चितता का भाव उलनन्न हो जाता है ।?--“तन्व्रवा्तिक! 
२. महाभारत में एक श्लोक है, जो प्रायः उद्धत किया जाता है 
तकँप्रतिष्ठः श्रतयो विभिना नेको मुनियैस्य मतं प्रमाणम , 
धमस्य तस्व निह्ितं गुहायां महाजनो येन गतः स पन्‍्थाः | 
३. श्रकामात्मा--१ -६ 
४. आश्वलायन, १-७-१ ; बोधायन, १-५-३ 
५६ १०१५६ 
६. २-२६-३१ | तुलना कीजिए, 
देशधर्मान्‌ जातिधर्मान्‌ कुलपर्माश्च शाश्तान्‌, 
पाषाण्डगणधर्माश्च शास्त्रे्मिन्‌ उक्तवान्‌ मनुः । 


--“मनुस्मृतिः, १-११८ 
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लित थी, तो हिन्दू ज्ञासकों ने उसमें हस्तक्षेप नहीं किया | नये जीते हुए देश के 
विषय में चर्चा करते हुए याज्ञवल्क्य कहता है, “उस देश में चाहे जो भी प्रथाएं, 
कानून और रीति-रिवाज प्रचलित हों, राजा को चाहिए कि उनका पालन पहले 
की ही भांति होता रहने दे ।* परन्तु वह प्रथा अनेतिक या लोकहित-विरोधी न 
होनी चाहिए । वह सदाचार के अनुकल होनी चाहिए। गौतम का कथन है कि 
देशों, जातियों और कुटम्बों के आचरण के नियम, यदि श्रति-विरोधी न हों तो, 
प्रामाणिक हैं। समाज जिस वस्तु को भी अपना लेता है, उसे श्रपने विचार और 
कर्म के प्रमुख आदर्श के अनुरूप ढाल लेता है। 

श्रेष्ठ व्यक्तियों के व्यवहार के साथ-साथ “अच्छे ग्रन्त:ःक रण' को भी धमं का 
एक स्रोत स्वीकार किया गया है ।” याज्ञवल्क्य ने उस वस्तु का उल्लेख किया है, 
जो अपने-प्रापको प्रिय लगे और सावधान विचार से उत्पन्न इच्छा हो।* यह अनु- 
शासित व्यक्ति का अन्त:करण है, किसी उथले व्यक्ति के मन की मौज नहीं । जिस 
भी वस्तु की हृदय स्वीकृति देता हो, या जिसकी झ्राय॑ लोग प्रशंसा करते हों, वह 
धर्म है। मन्‌ हमें वह कार्य करने को कहता है, जिससे झ्रान्तरिक आत्म को (ग्रन्त- 
रात्मा को) तृप्ति होती हो |” जो बात युक्तियुक्त हो, उसे स्वीकार करना चाहिए, 
फिर चाहे वह किसी वालक ने कही हो, या किसी तोते ने । पर जो बात युक्‍ति युक्त 
न हो, वह चाहे किसी व॒द्ध ने कही हो, या स्वयं मुनि शुकदेव ने, उसे अ्स्वीका र ही 
किया जाना चाहिए। 

संकट के समय कतंव्य के नियमों में ग्रपवाद की भी अनुमति थी । आ्रवश्यकता 
किसी नियम को नहीं देखती, और प्राण-रक्षा के लिए आंपद्धमं के नियमों के ग्रन्त- 
गंत किसी भी प्रकार का श्राचरण करने की छूट दी गई है। विश्वामित्र के सामने 
ऐसा अवसर आया था, जब उसे प्राण बचाने के लिए कुत्ते का मांस चुराना आव- 
श्यक हो गया था और उसने इस चोरी को यह कहकर उचित ठहराया कि जीवित 
रहना मरने की अपेक्षा अच्छा है। धर्मानुकल जीने के लिए पहले जीवित रहना आव- 
इयक है ।* श्रुति सर्वोच्च प्रमाण है ; उसके बाद महत्त्व की दृष्टि से स्मृति या मनुष्य 





१. १-३४२-३४३ 
२. देशजातिकुलवर्माश्चाम्नायेरविरुद्धा: प्रमाय॒म्‌ । 
३. अआत्मसन्तुष्टि: ।मनु, २-६ 
४. स्वस्थ च प्रियमात्मनः सम्यक्‌ संकल्पजः कामी | २-१२ ; याह्वल्क्य, १-९ 
५. हदयेनाभ्यनुज्ञातः | मनु, २-१ 
६. य॑ आया: प्रशंसन्ति |--विश्वामित्र 
3, ४-१६१ 
८. युक्तियुक्‍तं बचो ग्राह्म बालादपि शुकादपि, 
युक्तिहीनं वचस्त्याज्यं वृद्धादपि शुकादपि । 
९. नीवितं मरणात्‌ भ्रेयो जीवन्‌ धममवाप्नुयात्‌ । 
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द्वारा बना ली गई परम्परा का स्थान है ; यह उस सीमा तक प्रामाणिक है, जहां 
तक यह वेद के प्रतिकल नहीं है ; इसे प्रामाणिकता वेद से ही प्राप्त होती है। व्यव- 
हारया प्रथाएं (आचार) भी विश्वसनीय हैं, यदि वे सुसंस्क्ृृत लोगों द्वारा स्वीकृत 
हों। व्यक्तित का अपना अन्तःक रण भी प्रामाणिक है। 

वेदों को हमारी सब आवश्यकताओं का पहले से ज्ञान नहीं हो सकता था और 
इसलिए हमें उन लोगों की बुद्धिमत्ता पर भरोसा करना होगा, जो वेदों की भावना 
से भली भांति परिचित हैं । बेदों में प्रत्येक कल्पना किए जा सकने योग्य मामले के 
लिए व्यवस्था नहीं की गई है, भ्रपितु कुछ साधा रण सिद्धान्त नियत कर दिए गए 
हैं, जिन्हें हम ग्रपने विवेक और विचार के अनुसार नये मामलों पर भी लागू कर 
सकते हैं। परिषदों के, या विद्वानों की सभाओं के निरचयों को भी स्वीकार किया जा 
सकता है, यदि हमें यह पक्का विश्वास हो कि वे निष्पक्ष हैं। सं दिग्ध श्रौर विवाद- 
ग्रस्त मामलों के निर्णय भी उन्हींके द्वारा किए जाते हैं। मनु और पराशर ने यह 
नियम वनाया है कि जब लोगों की आदतों में महत्त्वपूर्ण परिवर्तन किए जाते हैं, 
तब परिषद्‌ बुलाई जानी चाहिए। साधा रणतया परिषद्‌ में सौ बुद्धिमान ब्राह्मण 
होने चाहिएं, परन्तु संकट के समय ग्रन्तद्‌ ष्टि सम्पन्न और जितेन्द्रिय एक ब्राह्मण 
भी परिषद्‌ के रूप में कार्य कर सकता है।' 'स्मृतिचन्द्रिका' का मत है कि धामिक 
मनुष्यों द्वारा चलाई गई परम्परा भी वेदों की भांति ही प्रामाणिक है। मन्‌ का 
कथन है कि यदि समितियां न बुलाई जा सकें, तो एक श्रेष्ठ ब्राह्मण की सम्मति भी 
काफी है। समाज के लिए विधान बनाने का अ्रधिकार केवल उन्हीं लोगों को है, 
जो अनुशासित हों, सत्र जीवों के प्रति सहृदय हों, वेदों श्रोर तक की पद्धतियों में 
निष्णात हों, व्यावहारिक बुद्धिवाले (देशकाल विशेषज्ञ:) हों, और निष्कलंक 
चरित्र के हों। ऐसे लोग ही राष्ट्र के सचेतन मन और अन्त:क रण होते हैं । सामा- 
जिक प्रमाप (स्टेडई) सामाजिक विकास की स्वाभाविक प्रक्रिया द्वारा एकाएक 
'स्वतः नहीं बन जाते । वे उन वेयक्तिक आत्माओं के, जो सृजनशील प्रतिभा से 


१. मुनानां आत्मवियानां दविजानां यक्षयाजिनाम्‌ , 
वरेदबृत्तेपु स्नातानां एकोपि परिषद्‌ भवेत्‌ |--पराशर, ८-३ 

जब मझद का यमन का शासक नियक्त किया गया, तो कहा जाता हे कि पेगम्बर ने उससे 
पूछा कि उसके स।मने जो मामले पे इंगि, उनका पे.सला वह किस तरह करेगा । मश्नद ने उत्तर 
दिया, “मैं सब मागलों का फेसला खुदा की किताब (कुरान) के अनुसार करूगा |” “परन्तु 
यदि खुदा की किताब में उस विषय में तुम्हारे पथ-प्रदर्शन के लिए कुछ न लिखा हो, तो ?” 
“तब में खुदा के पंगम्बर के निदशनों के अनुसार कार्य करू गा |? “पर यदि निदशेन भी न 
हों, तो ?” “तब में श्रपने वित्रेक के अनुसार कार्य करने का यत्न करू गा |?”--इ्कबाल, “दि 
रिकंस्ट्रव्शन श्रॉफ रिलीजस थॉट इन इस्लाम,” (१६2४) पृष्ठ १४१ 

१» समयश्चा्ि साधूनां प्रमाणं वेदबदू भत्रेत्‌ | 

3. धर्मश्ः समयः प्रमाणम्‌ | 


हिन्दू धर्म श्र९ 


सम्पन्न हैं, आध्यात्मिक प्रयत्नों के परिणाम हैं। यद्यपि ऐसे लोग सदा ग्रल्पसं ख्यक 
रहते हैं, फिर भी वे सामान्य कोटि के मनुष्यों पर प्रत्यक्ष सीधे ज्ञान देने की पद्धति 
द्वारा प्रभाव नहीं डालते, अपितु एक सामाजिक कवायद की पद्धति से कार्य करते 
हैं। सामान्य लोग यन्त्र की भांति एक ऐसा विकास कर बंठते हैं, जिसे वे भ्रपने-ग्राप 
पहल करके नहीं कर सकते थे । 

हमें प्रत्येक प्रसंग में भ्रपने सही कतंव्य का निणंय करना होता है। आपस्तम्व 
का कथन है, “धर्म श्रौर अधम यह कहते नहीं फिरते कि 'हम ये रहे ; न देवता, न 
गन्धव और न पितर ही थह बताते हैं कि 'यह धर्म है. और “यह अधर्म है ।”* 
हमें अपनी तकंबुद्धि का प्रयोग करना होता है और परम्परा की यथोचित व्याख्या 
करनी होती है। हमें शास्त्रों को, उनकी संगति (प्रसंग) को हृदयंगम किए बिना, 
आख मींचकर अनक रण नहीं करना चाहिए ।* श्रेष्ठ लोग जिस बात की प्रशंसा 
करते हैं, वह ठीक है; जिसकी वे निन्‍्दा करते हैं, वह गलत है।? यह बात श्रति 
के इस आदेश के अनुकल है कि जहां यह सन्देह उत्पन्न हो जाए कि क्‍या उचित है 
और क्या ग्रनुचित, वहां धमंपरायण लोगों के विचारों को प्रमाण मानना चाहिए। 
मिताक्षर का कथन है, “यदि कोई बात धमं द्वारा अनुमत होने पर भी लोक- 
निन्दित हो, तो उसपर आचरण नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि उससे स्वर्ग का सुख 
नहीं मिलता। जहां यह निश्चय करना कठिन हो कि उचित करतंव्य क्या है, वहां 
जो व्यक्ति आदिष्ट ( निर्धारित ) कतंव्य का पालन करता है, उसे पाप नहीं लगता । 
जब एक बार यह निश्चय हो जाए कि ठीक काये यह है, तब हमें उसका पालन 
करना चाहिए। व्यास हमें प्रोत्साहित करता है कि हमें धर्म का पालन करना ही 
चाहिए, भले ही उसके लिए हमें ग्रपनी समस्त सांसारिक इच्छाग्रों का बलिदान 
क्यों न करना पड़े, चाहे उसके कारण हमें कितने ही भीषण कष्टों और दरिद्रता का 
सामना क्‍यों न करना पड़े, और चाहे उसमें प्राण जाने तक का भय क्‍यों न हो ।* 





2. न थर्माधर्मा चरत आवां रब इति : न देवगन्धर्वाः न पितर आचक्षने अ्र्य थर्मो अय॑ 
अवथमे इति।--१-२०-६ 

२. तुलना काजिए, 

“केवल शास्त्रमाश्ित्य न कतंब्यो विनिर्णयः, 

युक्तिहीने विचारे तु पमहानिः प्रजायते ।?--बृहस्पति 

देखिए श्री के० वी० रंगस्रामी आयंगर लिखित 'राजधमं? (१६४१), पृष्ठ ११४ 

आप धर्मोपदेश च वेदशास्त्राविरोधिना, 

यस्तकें गा नुसन्ध पे स धर्म वेद नेतरः |-मनु, १२-१०६ 

य॑ आार्या: क्रियमार्य प्रशंसन्ति स पमम:, य॑ गहने सोइपम: | 

४. १-३-४ 

५. न जातु कामात्‌ न भयात्‌ न लोभात्‌ 
धर्म त्यजेतू जावितस्यापि हेतोः। 


€् 
क्र 
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भत हरि कहता है, “धर्मपरायण व्यक्ति न्याय के पथ से कभी विचलित नहीं 
होते, चाहे दुनियादा री की दृष्टि से कुशल लोग उनकी प्रशंसा करें या निन्‍दा करें, 
चाहे उन्हें सम्पत्ति मिलती हो, या छिनती हो, चाहे तुरन्त मृत्यु होती हो, या दीघ॑ 
जीवन प्राप्त होता हो । 

धर्म के वे नियम, जिनका उल्लंघन करने से कानूनी का रंवाई करना भ्राव- 
इयक होता है, व्यवहार या वास्तविक विधान कहलाते हैं। हिन्दू विधानशास्त्री 
नैतिक शिक्षाओ्रों और वेधानिक नियमों में भेद करते हैं ; एक हैं घामिक झौऔर नैतिक 
पालन के नियम (ग्राचार) और प्रायश्चित्त करने के नियम (प्रायश्चित्त ); और 
दूसरे हैं सकारात्मक विधान के नियम (व्यवहार) । याज्ञव॒ल्क्य-स्मृति में तीन 
अध्याय हैं: झ्राचार, व्यवहार और प्रायश्चित्त | व्यवहार या दीवानी कानून-- 
ग्रथ विधान--का सम्बन्ध विवाह, पुत्र गोद लेने, बंटवारे और उत्तराधिकार से 
है। यह पहले से चली आरा रही प्रथाग्रों पर ग्राधारित है। बृहस्पति का कथन है कि 
चार प्रकार के विधान हैं, जिनका प्रबन्ध शासकों को करना होता है और संदिग्ध 
मामलों का निर्णय इन विधानों के अनुसार ही होना चाहिए; ये विधान हैं : धर्म 
या नैतिक विधान, व्यवहार या दीवानी कानून (अ्र्थविधान ), चरित्र या प्रथाएं 
आर राजशासन या राजा के अध्यादेश । ग्रौचित्य और सामान्य बुद्धि पर ग्राधा- 
रित नये बनाए गए वैधानिक नियम भी प्रामाणिक होते हैं और वे पहले से विद्य- 
मान कानूनों और प्रथाओ्रों का अ्रवक्रमण (लांघ जाना) करते हैं। हम विधानांग 
द्वारा नये विधान वनवाकर हिन्दू विधान के नियमों को समाप्त कर सकते हैं या 
उनमें संशोधन कर सकते हैं । जाति अयोग्यता श्रपनयन अ्रधिनियम (१८५० का 
२१वां), हिन्दू विधवा पुनविवाह अधिनियम (१८५६ का १श५वां), विशेष 
विवाह अधिनियम (१८७२ का रेरा), जिसमें १६२३ में एक संशोधन भी हुगआ्ना, 
जिसके द्वारा भारतीय तलाक अधिनियम की शर्तों के अनुसार सिविल विवाह की 
व्यवस्था की गई है, आर्य विवाह वंधीकरण अधिनियम (१४३७ का श९वां), 
हिन्दू स्त्रियों को सम्पत्ति का अधिकार अधिनियम (१६३७ का !१८्वां), जिसके 
द्वारा विधवाओ्ओं को मृत पति की सम्पत्ति में, उसके पुत्र के रहते भी, उत्तराधि- 
कार का हक दिया गया है, इन सबमें धर्म या विधान की ही भांति विवश कर 
सकने का बल है। गत शताब्दी की आठवीं दशाब्दी के उत्तरार्ध में श्री मेन ने, 
जिसकी 'हिन्दू लौ एण्ड यूसेज' पुस्तक भ्पने विषय की प्रामाणिक पुस्तक बन 


पल पी मिट तक कर कट लत कलश 
१. निनदन्तु नातिनिपुणाः यदि वा स्तुवन्तु 
लद््मी समाविशतु गच्छतु वा यशेष्टम्‌ , 
अ्रयेव वा मरणमस्तु युगान्तरे बा 
न्याय्यात्यवः प्रविचलब्त पद न थीरा: । 
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गई है, लिखा था कि हिन्दू विधान रुद्ध प्रगति की एक ऐसी स्थिति में है, जिसमें 
केवल मृतकों की समाधियों में से श्रानेवाली ध्वनियां ही सुनी जाती हैं, भ्रन्य कोई 
नहीं | यद्यपि विधान-निर्माण द्वारा तथा न्यायालयों के निर्णयों के आधार पर बने 
विधान (केस लौ) द्वारा कुछ थोड़े-से परिवर्तन अवश्य हुए हैं, फिर भी श्री मेन 
का कथन आज भी बहुत कुछ सत्य है ।जब हम हिन्दू विधि-विधान के न्यायोचित 
सिद्धान्तों की ओर ध्यान देते हैं, तो श्राधुनिक दशाञ्ओरं में उनके प्रयोग में कुछ वेधा- 
निक सुधारों की आवश्यकता प्रतीत होती है । इन सुधारों को खण्डश: नहीं, अपितु 
एक सुव्यवस्थित रूप से किया जाना चाहिए । 


परिवतेन के सिद्धान्त 


किसी भी जीवित रुमाज में निरन्तर बने रहने की शक्ति और परिवतंन की 
शक्ति, दोनों ही होनी चाहिएं। किसी अस भय समाज में एक पीढ़ी से लेकर दूसरी 
पौढ़ी तक शायद ही कोई प्रगति होती हो । परिवर्तन को बहुत सन्देह की दृष्टि 
से देखा जाता है और सारी मानवीय ऊर्जाएं स्थिति को यथापूर्व बनाए रखने पर 
केन्द्रित रहती हैं । पर किसी सभ्य समाज में प्रगति श्रौर परिवर्तत ही उसकी गति- 
विधि की जान होते हैं । समाज के लिए अन्य कोई वस्तु इतनी हानिकारक नहीं है, 
जितना कि घिसीपिटी विधियों से श्रौर पुरानी पड़ गई झ्ादतों से चिपटे रहना, 
जोकि केवल जड़ता के कारण बची चली आती हैं। हिन्दू विचारधारा में ग्रत्या- 
वश्यक परिवतंनों के लिए स्थान रखा गया है। सामाजिक आनुवंशिकता में कोई 
उग्र व्याघात न पड़ना चाहिए, फिर भी नये दबावों, अन्तविरोधों और गड़बड़ों 
का तो सामना करना ही होगा और उनपर विजय पानी होगी। यह ठीक है कि 
आत्मा के सत्य सनातन हैं, पर नियम युग-युग में बदलते रहते हैं।' हमारी 
लालित संस्थाएं नष्ट हो जाती हैं। वे अपने समय में ध्मधाम से रहती हैं और 
उसके बाद समाप्त हो जाती हैं | वे काल की उपज होती हैं श्रौर काल की ही ग्रास 
बन जाती हैं। परन्तु हम धर्म को इन संस्था ग्रों के किसी भी समृह के साथ एक 
या ग्रभिन्‍्न नहीं समझ सकते | यह इसलिए बना रहता है, क्योंकि इसकी जड़ें 
मानवीय प्रकृति में हैं औौर यह श्रपने किसी भी ऐतिहासिक मूर्त रूप के समाप्त हो 
जाते के बाद भी बचा रहेगा । धमं की पद्धति परीक्षणात्मक परिवर्तन की है । सब 
संस्थाएं परीक्षण हैं, यहां तक कि सम्पूर्ण जीवन भी परीक्षण ही है। विधान- 
निर्माता अपने परिवेश (प्रासपास की परिस्थितियों) से, यहां तक कि जब 
वे उससे ऊपर उठने की कोशिश भी कर रहे होते हैं, तब भी बंधे-से रहते हैं । 
विधानों श्रौर संस्थाओं में पवित्रता या निष्कलंकता की कोई बात नहीं है। 
,पराशर स्मृति' में कहा गया है कि सतयुग, त्रेता, द्वापर और कलियुग, इन चार 
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युगो में क्रशः मन्‌, गौतम, शख-लिखित, और पराशर के भ्रादेश सबसे भ्रधिक 
प्रामाणिक माने जाने चाहिए। एक युग के विश्वासो और प्रथाओ्रों को हम दूसरे 
युगो मे स्थानान्तरित नही कर सकते | सामाजिक सम्बन्धों के विषय मे नैतिक 
धारणाए परम नही है, अपितु विभिन्‍न प्रकार के समाजों और दशाओ के सापेक्ष 
है। यद्यपि धर्म देश-काल-निरपेक्ष है, परन्तु इसकी कोई भी अन्‍्तवंस्तु परम और 
कालातीत नही है | नंतिकता मे केवल एक ही वस्तु शाश्वत है श्ौर वह है मनुष्य की 
उत्कृष्टतर होते जाने की अभिलाषा । परन्तु प्रत्येक विशिष्ट स्थिति मे यह उत्कृ- 
ष्टतर' क्‍या होगा, इसका निर्धारण काल और परिस्थितिया करती है। हम सामा- 
जिक रूढियो को, उनके साथ जुडी सुनिदिप्ट परिस्थितियों को ध्यान में रखे बिना, 
ऊचा उठाकर देश-काल-निरपेक्ष नियमो का प्रासन नही दे सकते। कोई भी ऐसा 
सुनिश्चित मानवीय कार्य नही है, जिसे तकंसगत रूप से, जिन परिस्थितियो मे वह 
किया गया है, उनका बिलकुल विचार किए बिना, पूर्णतया सही या पूर्णतया गलत 
कहा जा सके | आाच रण के विभिन्न प्रकार सभ्यता के विभिन्न सोपानो मे इस आधार 
पर अच्छे या बुरे माने जाते है कि वे मानवीय आनन्द मे वृद्धि करते है या बाधा 
डालते है। हिन्दू गास्त्रकार न तो स्वप्नदर्शी ही थे और न यथाथंवादी ही । उनके 
पास आदर थे, किन्तु वे आदश अव्यवहार्य नही थे । वे इस बात को स्वीकार करते 
थे कि समाज एक शने -शने होनेवाजी उन्नति है। वस्तुए मर जाती हं॑ और उन्हें 
हटाकर रास्ते को साफ कर देना होता है। अ्रमर कालातीत सत्य अपने-आपको 
जीवन की चिर-ग्रावतंनशील नवीनता मे प्रकट करते है। विज्ञानेश्वर का, यद्यपि 
वह रूढिवादी विधिन्न (ज्यूरिस्ट) है, कथन है कि समाज को अ्रधिकार है कि वह 
ग्रनुपयुक्त कानूनो को अस्वीकृत कर दे, भले ही वे शास्त्रानुमत भी क्यों न हो । वह 
गो-बलि और गों-मास-भक्षण का उदाहरण देता है, जो कसी समय मान्य थे, पर 
उसके समय में सदोष मानकर अस्वीकृत कर दिए गए थे । इसी प्रकार ग्रतीत में 
नियोग की प्रथा पूर्णतया वेध थी, परन्तु अब वह अ्रवेध मानी जाती है। समय की 
ग्रावश्यकताग्रो को देखकर कानून बनाए जाते है और खत्म भी कर दिए जाते हे। 
जो लोग हिन्दू शास्त्रो के भाष्यकारो के कार्य से परिचित है, उन्हे मालम है कि 
उन भाष्यका रो ने जो परिवतंन किए, वे कितने महत्त्वपूर्ण थे । शासको ने भी, जो 
पण्डितो की सहायता से कानून का प्रवन्ध चलाते थे, समाज की श्रावश्यकताग्रो 
को पहचाना ओर उनके अनुसार कानूनो में परिवर्तन किए । नीति विज्ञान और 
विधान सामाजिक विकास की किन्‍्ही विशिष्ट अ्वस्थाओझो के विचा रो और रुचियो 
के प्रतिबिम्ब होते है और ज्यो-ज्यो वे धर्म के साथ सम्बद्ध होकर एक खास तरह 
की पविज्नता प्राप्त कर लेते है, तो वे परिवतन के प्रति अत्यधिक प्रतिरोधशील हो 
जाते है। सामाजिक लचक हिन्दू धर्म की मुख्य विशेषता रही हे । सनातन धर्म को 
मानने का अर्थ स्थिर खडा हो जाना नही है। इसका अर्थ है कि उसके अत्यन्त महत्त्व- 
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पूर्ण सिद्धान्तों को ग्रहण कर लिया जाए, और उनका भ्राधुनिक जीवन में प्रयोग 
किया जाए। सब सच्ची उन्नतियों में परिवर्तन में भी एकता सुरक्षित बनी रहती 
है। जब बीज पोधा बनता है झ्रोर जीवाणु पूरा पुष्ट शिशु बनता है, तब उनमें 
ग्रविच्छिन्न निरन्तरता बनी रहती है। जब परिवतंन हो भी रहे होते हैं, तो वे परि- 
वर्तेन प्रतीत नहीं होते, क्योंकि वहां एक बनाए रखनेवाली एक शक्ति रहती है, 
जो नई सामग्री को मिलाती ्रौर नियंत्रित रखती है। 'छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌' में पिता 
स्यग्रोध (वट वक्ष) वृक्ष के उदाहरण से यथार्थ” (वास्तविक ) के सक्रिय स्वरूप को 
स्पष्ट करता है। “वहां से न्यग्रोध वृक्ष का फल ले आ्राओ्रो ।” “यह ले श्राया हूं, तात!” 
“इसे फाड़ दो ।” “फाड़ दिया, तात ।” “इसमें क्या देख पाते हो ?” “कुछ भी 
नहीं, तात ।” पिता ने कहा, “वत्स, जिस सूक्ष्म तत्त्व को तुम इसमें नहीं देख पाते, 
उसी तत्त्वसे यहू ख़्िशाल न्यग्रोध वृक्ष खड़ा है। * वृक्ष का तत्त्व उस भप्रदुव्य, 
किन्तु सक्रिय शक्ति में है, जिसके ग्रभाव में वृक्ष मुरका जाएगा और मर जाएगा। 
यदि धर्म के वृक्ष को सुरक्षित रखना हो, तो हमें चाहिए कि हम इस भ्रदृश्य शक्ति 
को जीवन की श्रधिकाधिक बढ़ती हुई ग्रभिव्यक्तियों को व्यवस्थित करने और 
बनाए रखने दें। यदि हमें श्रपनी सामाजिक व्यवस्था को छिन्न-भिन्न नहीं होने देना 
है, यदि हमें श्रपने सामाजिक विचार को असंगत या अंड-बंड नहीं बनने देना है, तो 
हमें उन बाह्य भ्रनु भवों को, जो हमपर भ्रधिकाधिक ग्रा-पभाकर पड़ रहे हैं, नियंत्रित 
करना होगा और उन्हें साथंक बनाना होगा। धर्म के सिद्धान्तों को, मान्यताप्रों 
के मानदंडों को नये अनुभवों के दबाव में श्रौर उनके बाद भी बनाए रखना 
होगा। केवल तभी हमारे लिए संतुलित और समग्र सामाजिक प्रगति कर पाना 
सम्भव होगा । यदि हम बदलती हुई दशाप्रों में भी उत्त राधिकार में प्राप्त सं हि- 
ताश्रों से ही चिपटे रहेंगे, तो उसका परिणाम यदि विनाश नहीं, तो अस्थिरता 
प्रवरय होगा। झ्राज हमें परिवर्तन करने चाहिएं झौर हिन्दू धर्म की अन्तवेस्तु को 
आ्राधुनिक दशाश्रों से सुसंगत बना देना चाहिए । हिन्दू समाज में नई शक्तियों का 
प्रवेश, एक कृषिप्रधान देश का प्रौद्योगिकीकण, विशेषाधिकारों भर गुणों का 
पृथक्क रण, हिन्दू समाज में भ्रहिन्दुओं का प्रवेश, भौर विवाह तथा धर्म-परिवर्तन 
द्वारा जातियों का मिश्रण, स्त्रियों का उद्धार (कष्ट से मुक्ति ), ये कुछ ऐसे प्रदन 
हैं, जिनके सम्बन्ध में उदार भावना के साथ विचार किया जाना चाहिए। वेदिक 
युग में भ्रायं-हिन्दुओं से कहां गया था कि वे भ्रनाय॑ भारतीयों, द्वविड़ों, आान्ध्रों 
और पुलिन्दों को सामाजिक मान्यता दें। 'ऐतरेय ब्राह्मण” में उल्लेख है कि आन्भ्र 
विश्वामित्र की सन्‍्तान थे। उसने स्पष्ट रूप से घोषणा की कि आ्रान्श्न भ्रायों के 
समकक्ष हैं। पुराणों में लिखा है कि विश्वामित्र ने एक नई सृष्टि रची थी। वेदों 
१. ६-१० 
२. ७-१८ 
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से हमें पता चलता है कि ब्रात्यस्तोम यज्ञ' करने के बाद ब्रात्यों को प्रार्यों में 
सम्मिलित किया जा सकता था। बारह पीढ़ियों के बाद भी उनकी शुद्धि के 
लिए व्यवस्था की गई है। हमें पता नहीं कि ये ब्रात्य लोग कौन थे ।* वे कोई एक 
ग्रलग समाज थे, या क्रेवल उच्च वर्णों के वे ही सदस्य थे, जो अपने झादिष्ट 
कर्तव्यों का पालन करने में चुक जाते थे, इस विषय में केवल अ्रनुमान ही किया 
जा सकता है। अधिक लोकप्रिय मत यह है कि वे यूनानी (यवत) और ग्रसम्य 
(म्लेच्छ) थे। यूनानी और सीथियन लोगों ने हिन्दू धर्म को स्वीकार कर लिया था 
प्रौर तव-धर्म-दीक्षितों का सा उत्साह प्रदर्शित किया था । एक यूनानी उपराजदूत 
ही लियोडोरस विष्णु का भक्त (भागवत) हो गया था और उसने एक वैष्णव 
मन्दिर में एक स्तम्भ (गरुड़ध्वज) खड़ा करवाया था ।* हुण भी विष्णु के उपासक 
बन गए थे। भ्रनेक विदेशी ग्राक्रमणका री यहां क्षत्रिय बनकर रहने लगे। जब मुसल- 
मानों की विजयों के कारण हिन्दू नर-नारियों का सामूहिक रूप से धर्म-परिवर्तन 
होने लगा, तब 'देवल स्मृति ने, जो ईस्वी सन्‌ की झ्राठवीं शताब्दी के पश्चात्‌ 
किसी समय सिन्ध में लिखी गई, उन्हें फिर हिन्दू धरम में दीक्षित कर लेने को उचित 
ठहराया । जो लोग युद्ध में कैदी बना लिए गए थे या जिनका धर्म-परिवर्तन 
कर दिया गया था या जिनका नये धमंवाली स्त्रियों से सम्बन्ध हो गया था, उन 
सबको वसिष्ठ, श्रत्रि और पराशर के मतानुसार शुद्धि -संस्कार करके फिर वापस हिंदू 
धम में लिया जा सकता था। जिन स्त्रियों का अ्रपहरण किया गया हो और अप- 
हरण की ग्रवधि में जिन्हें गर्भ रह गया हो, उनके सम्बन्ध में देवल का मत है कि 
शिशु के जन्म के बाद उन्हें शुद्ध करके फिर ग्रहण कर लिया जाना चाहिए ; परन्तु 
शिशु को माता से भ्रलग कर दिया जाना चाहिए, जिससे जातियों का घपला (वर्ण 
संकर) न होने पाए। रूप गोस्वामी श्रौर सनातन गोस्वामी मुसलमान थे, जो च॑तन्य 
के शिष्य बन गए थे; उन्होंने वंष्णव धर्म की चेतन्य-पूजा-पद्धति पर महत्त्वपूर्ण ग्रंथ 
लिखे। कहा जाता है कि शिवाजी ने भपने एक से नापति को, जिसे बलपूर्वक मुसल- 
मान बना लिया गया था, और जो दस साल तक अपनी मुसलमान पत्नी के साथ अफ- 
। १. कात्यायन २२-४, १--२८ 
२. रांकर का कथन है, “प्रथमजवत्‌ श्रन्यस्य संस्फतुरभावात्‌ असंस्कृतः ब्रात्य:; त्व 
स्वभावतः एवं श्र: सत्यभिप्रायः ।?? 
इस शिलालेख पर लिखा है, “देवाधिदेव वासुदेव के इस गरुड़ व्वज का निर्माण, तक्ष 
शिलावासी, डियोन के पुत्र, परम वैष्णव हीलियोडोरस ने कराया, जो महान राजा ऐंटियाल्सिड्स 
का यूनानी राजदूत बन कर शरणागत रक्षक राजा काशी पत्र भागभद्र के यहां आया था ; राजा काशी 
पत्र उस समय अपने राज्यकाल के चौदहवे वर्ष में मुख और समृद्धि के साथ शासन कर रहा था |” 
४. सिन्धुतीरे सुखासीनं देवलं मुनि सत्तमम्‌ 
समेत्य मुनयः सर्वे इदं बचनमत्र वन्‌ 
भगबन्‌ स्लेच्छनीता दि कर्य शुद्धिमवाप्नुयु:। 
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गानिस्तान में रहा था, शुद्ध करके फिर हिन्दू बना लिया था। हाल ही पें मद्रास 
उच्च न्यायालय में एक मामले में यह निर्णय दिया गया था कि ईसाई धर्म को छोड़- 
कर हिन्दू बना हुआ व्यक्ति, यदि उसकी जातिवाले उसे हिन्दू मानते हैं तो, हिन्दू 
ही माना जाएगा, भले ही श्रौपचारिक रीति से पुन: धर्ं-परिवतंन की विधि संपन्‍त 
न भी हुई हो ।' 

नई दशाझ्रों का सामना करने के लिए नई स्मृतियां बनीं ; और न तो वेदों में 
और न अतीत की प्रथाग्रों में ही कोई ऐसी बात है, जिसके का रण हमसे यह प्रपेक्षा 
की जाती हो कि हम उन्हीं पुरानी बातों से चिपटे रहें, जो कभी की जीण॑-शीर्ण 
हो चुकी हैं। मेघातिथि कहता है, “यदि श्राज भी कोई ऐसा व्यक्ति होता, जिसमें 
उपर्युक्त योग्यताएं होतीं, तो आ्रागे श्रानेवाली पीढ़ियों के लिए उसके वचन भी 
मनु तथा अन्य स्मृतिकारों के वचनों की ही भांति प्रामाणिक होते ।”' जिन लोगों 
को सत्य का आन्तरिक ज्ञान है, वे ही नये अनुभवों को संभाल पाने में और धर्म की 
धारणा करने की शक्ति को फिर नया कर पाने में समर्थ होंगे। यदि वे परिवतेन 
की स्वीकृति देते हैं, तो सुरक्षा की भावना को धक्का नहीं पहुंचेगा । उस दशा में 
सुधार बिना किसी प्रतिक्रिया के आगे बढ़ सकेगा । भविष्य में तैयार की गई स्मृ- 
तियां, जहां तक वे वेदों में प्रकट की गई भावना के मूल सत्यों पर आ्राधारित होंगी, 
पूरी तरह प्रामाणिक मानी जाएंगी । कालिदास के शब्दों में, कोई वस्तु केवल इसी- 
लिए अच्छी नहीं हो जाती कि वह प्राचीन है और न कोई नई रचना केवल इसलिए 
बुरी समझी जा सकती है कि वह नई है ।* 

इस भाग्य-निर्णायक महत्त्वपूर्ण घड़ी में, जबकि हमारा समाज एक माग्गंहीन 
गहन वन बन गया है, हमें श्रपने पूव॑ जों के स्वरों के साथ-साथ नई ध्वनियों को भी 
सुनना चाहिए । कोई भी प्रथा सब कालों के सब मनुष्यों के लिए लाभदायक नहीं 
हो सकती । यदि हम अतीत के नियमों से बहुत भ्रधिक चिपटे रहेंगे शरार मृतों का 
जीवित धमं जीवितों का मृत धर्म बन जाएगा, तो सम्यता मर कर रहेगी। हमें 
बुद्धिसंगत परिवर्तत करने ही होंगे।* यदि कोई शरीर या संगठन अपने मल को 

१. श्री न्यायपति कृष्ण स्वामी आयंगर ने कह्दा है कि कसी जाति की रचना और कल्याण 
पर प्रभाव डालनेवाले विषर्यां में स्वयं वह जाति ही सर्वोच्च निर्णायक दे ; और यदि जाति ने स्वयं 
ही पुरानी धारणाश्रों ओर प्रथाओं को त्याग देना उचित समभा है भर नई पारणाभों और प्रथाों 
को अपना लिया है, जो किसी भी तरह नेतिकता के विरुद्ध नहीं हैं, तो इस प्रकार की नई प्रथाओं 
का सम्मान किया जाना चाद्विए | देखिए, ३ डियन सोशल रिफोर्मर, १६ अगस्त, १६३६ 

+ २. मनु पर मेषातिथि की टीका, २-६ 

३. पराणमित्येव न साधु सब, न चापि काव्य नवमित्यवद्यम्‌ । 

४. न हि सर्वहितः कश्चित्‌ आचारः सम्प्रवतेते |--शान्तिपवे, २५६-१७ 

५. तुलना कीजिए, महाभारत : 

तश्भात्‌ कोन्‍्तेय विदुषा धर्माषर्मविनिश्चये 
बुद्धिमास्थाय लोकेस्मिनू बतितव्यं कृतात्मना । 
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बाहर निकालने की शक्ति खो बैठता है, तो वह नष्ट हो जाता है। स्वतन्त्रता केवल 
जीवितों की ही वस्तु है। स्वतंत्रता की भावना, प्रतीत का निराकरण नहीं करती, 
प्रपितु उसके वायदों को पूरा करती है। जो कुछ सर्वोत्तम है, उसको यह सुरक्षित 
रखती है, भौर उसे एक नई जीवनी शक्ति द्वारा रूपान्तरित कर देती है। यदि 
पुरानी प्रथाप्रों को ही भ्रन्तिम मान लिया जाए, तो वे सजीव भावना के लिए 
बेड़ियां बन जाती हैं। सामाजिक स्वतन्त्रता की कीमत केवल शाश्वत जागरूकता 
ही नहीं, भ्रपितु सुजनशील भावना का सतत पुननंवीकरण, शाइवत पहल | भ्रगु- 
वाई), भ्ौर अ्रविराम सक्रियता भी हैं। जीवन यदि निरन्तर अपने-ग्रापको नये- 
नये रूपों में ढालने के लिए प्रयत्नशील न हो, तो वह जीवन ही नहीं है। यदि हम, 
जो कुछ हमारे पूव॑ंज कर गए हैं, उतने से ही सन्तुष्ट होकर बैठ रहेंगे, तो भ्रपक्षय 
(हास ) प्रारम्भ हो जाएगा। यदि हम जड़ता ओर झ्ालस्य के कारण, जिन्हें मध्य- 
युगीन ईसाइयों ने घातक पापों में गिना था, भ्रपनी संस्कृति की परम्परा को उन्नत 
करने के कठिन काये से बचने की कोशिश करेंगे, तो उससे हमारी सम्यता को 
हानि उठानी पड़ेगी। पिछले कुछ समय से विभिन्‍न भागों में कहीं कुछ कम और 
कहीं कुछ ग्रधिक, भावना की सामान्य थकान के अशुभ चिह्न दिखाई पड़े हैं । वे 
लोग भी, जो तक को पग्रधिक गोरवपूर्ण बताते हैं, ग्राचरण प्रथा के आदेशों के प्रनु- 
सार ही करते हैं। हम फिर वैदिक युग की परम्पराभ्रों को प्रारम्भ नहीं कर सकते, 
क्योंकि वेसा करने का ग्रर्थ इतिहास के तक से इनकार करना होगा। फिर, हम 
बिलकुल नये सिरे से इस प्रकार तो शुरू नहीं कर सकते कि जैसे भारत का कोई 
इतिहाग ही नहीं रहा और मानो इसके निवासी केवल विचार करने-भर से गपने 
स्वभाव को बदल सकते हैं। संभावनाएं वास्तविकता की प्रकृति के झ्राधार पर 
टिकी होनी चाहिएं। सम्यताओ्ं को उनके अपने ग्रनुभवों की पद्धति से ही जीना 
चाहिए। व्यक्तियों की ही भांति राष्ट्र भी दूसरों से श्रनुभव उधार नहीं ले सकते। 
दूसरे लोग हमें प्रकाश दिखा सकते हैं, परन्तु कार्य करने की दशाएं हमें अपने इति- 
हास से ही प्राप्त होंगी। स्थायीं क्रान्तियां केवल वे ही होती हैं, जिनकी जड़ें ग्रतीत 
में होती हैं। हम भ्पने इतिहास का निर्माण कर सकते हैं, किन्तु हम उसका निर्माण 
जब चाहें ग्रोर जैसे चाहें नहीं कर सकते ; भर परिस्थितियां हमारे मनोनुकल हों, 
यह भ्रावश्यक नहीं है। परिस्थितियां तो हमें दे दी जाती हैं। जो संस्कृति मृत- 
सी दीख पड़ती है, वह भी जीवन से भर उठ सकती है, यदि उसमें दो-तीन ऐसे 
महान सदस्य हों, जो एक नई सजीव परम्परा का श्रीगणेश कर सकें। संस्कृति 
परम्परा है शोर परम्परा स्मृति है। इस स्मृति का स्थायित्व सृजनशील व्यक्तियों 
के निरन्तर प्राविर्भाव पर निर्भर है। जब कोई संस्कृति सुनिदिष्ट और ठोस हो 
जाती है, तो वह स्वाभाविक मौत मरती है; पर जब उसकी परम्परा विच्छिन्न 
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हो जाती है, तो वह अ्रसामयिक मृत्यु की शिकार हो जाती है । 

प्रत्येक समाज के इतिहास में एक ऐसा समय श्राता है, जब, यदि उस समाज 
को एक सजीव शक्ति के रूप में ग्रपना अस्तित्व बनाए रखना हो श्र ग्रपनी प्रगति 
को जार। रखना हो तो, सामाजिक व्यवस्था में कुछ परिवर्तन करना भप्रावश्यक हो 
जाता है। यदि वह प्रयत्न करने में असमर्थ रहे, यदि उसकी शक्ति समाप्त हो चुकी 
हा और उसका पुरुषार्थ निःशेष हो चुका हो, तो वह इतिहास के रंगमंच से बाहर 
निकल जाएगा । हमारे सम्मुख सामाजिक परिवतंन के लिए एक बहुत बड़ा अ्रव- 
सर उपस्थित है। हमें मनुष्य-निभित विषमताझञों और ग्रन्यायों को हटाकर समाज 
को शुद्ध करना होगा और सब लोगों को वेयक्तिक कल्याण और विकास के लिए 
समान अवसर प्रदान करना होगा । यदि ग्राज वे लोग, जो हमारी संस्कृति में 
निष्णात हैं (बहुश्न॒ता:) और इसे बचाए रखने के लिए उत्सुक हैं, हमारे सामाजिक 
संगठन में ग्रामूल परिवर्तन कर दें, तो वे हिन्दू परम्परा की भावना के भ्रनुकल ही 
काय कर रहे होंगे। भारत में हम सलेट को पोंछकर एकदम साफ नहीं कर दे सकते 
श्र न बिलकुल अ्न लिखे कागज़ पर ही कोई नया सुसमाचार लिख सकते हैं। 
सच्ची प्रगति वृक्ष की वृद्धि की भांति एक सावयव (सजीव ) वस्तु है। हमें निष्प्राण 
लकड़ी को काट देना होगा श्रौर निस्तेज अतीत को भी पंरे फेंक देना होगा। हम 
ग्रतीत में इतनी ग्रधिक बार बदलते रहे हैं कि केवल परिवततंन-भर से धर्म की प्रात्मा 
अव्यवस्थित नहीं हो जाएगी । हमारी कुछ संस्थाएं सामाजिक न्याय और ग्राथिक 
कल्याण के मार्ग में दुजंय बाधाएं बन गई हैं भ्रोर हमें इन बाधाभ्रों को हटाने के लिए 
यत्न करना होगा, अन्धविश्वास को बनाए रखनेवाली शक्तियों के विरुद्ध युद्ध 
करना होगा और लोगों के मनों को नया रूप देना होगा | इन दिनों में, जबकि 
जीवन की गति तीब्रतर हो गई है, जब ज्ञान बढ़ रहा है भ्रौर महत्त्वाकांक्षाएं विस्तार 
पा रही हैं, हमें परिवर्तन करने ही होंगे, ग्रन्यथा इसका श्रर्थ यह होगा कि हम एक 
निष्प्राण भ्रन्त तक झा पहुंचे हैं म्रौर सूजन की भावना को खो चुके हैं । 

मठ अपना कृत्य समाप्त कर चुकने के बाद भी जी रहे हैं। भव उन्होंने प्रध्य- 
यन और भ्रध्यापन, प्रेरणा और प्रकाश देना बन्द कर दिया है। पहल करने की 
शक्ति श्रौर सुधार की भावना उनको छोड़ गई प्रतीत होती है। भ्रधिक से भ्रधिक 
वे यह वहाना कर सकते हैं कि वे श्रहानिकर और मनन-प्रार्थंता के विश्राम्र-स्थान 
हैं। यदि उनकी सम्पत्ति का उपयोग आध्यात्मिक और लौकिक शिक्षा के लिए 
क्रिया जाता, तो देश की साधारण बौद्धिक प्रौर नैतिक दृढ़ता बढ़ी होती । वे इस 
बात को नहीं समभते कि परम्परा उन संस्थाग्रों के बाद भी जीवित रहती है, 
जिसका कि वे मूर्तं रूप होती हैं । 

हिन्दू धर्म को नवजीवन देनेवाले महापुरुष प्राय: भ्रपने समय के सामान्य 
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जीवन का विरोध करंते रहे हैं। वे ग्रपने ग्रस्तित्व द्वारा ही यह मांग करते हैं कि 
सर्वप्रथम सिद्धान्तों की श्लोर लौटा जाए, सोचने और कार्य करने की पद्धतियों में 
क्रान्ति की जाए ; और एक वी रोचित संगतता और एकाग्रवित्तता उपलब्ध की 
जाए। भ्रपनी आ्रात्मा में नेतिक और ग्राध्यात्मिक जीवन को फिर नया करके वे 
समाज-व्यवस्था के सुधार की गति को तीकब्र करते हैं। जीवन जो कुछ सामग्री उनके 
सामने प्रस्तुत करता है, उसीके ऊपर वे नया निर्माण करते हैं | हिन्दू इतिहास में 
इन नवीकरण करनेवालों और इन विद्रोहियों ने प्रबल प्रेरक शक्ति के रूप में कार्य 
किया है ; उन्होंने ग्रपनी बहुमूल्य ऊर्जाग्नों के श्रधिकांश का उपयोग जड़ता, अन्ध- 
विश्वास, और रूढ़िवाद' के निष्प्राण भार पर विजय प्राप्त करने के लिए किया 
है। पुरानी पड़ गई जीणं-शीर्ण प्रथाओ्रों की ग्रवहेलनां की उन बहुसंख्यक लोगों की 
सन्तुष्टता को विक्षब्ध करने के लिए आवश्यकता है, जो विचार श्रौर अनुभूति के 
बहुत पुराने (भ्रप्रचलित ) रूपों को मानते चले आते हैं। मनुष्य के गौरव और 
स्वतंत्रता पर जो नया बल दिया जा रहा है, उसकी मांग है कि समाज-व्यवस्था को 
एक नया रूप दिया जाए। 

ग्रब क्योंकि हिन्दू कानून (विधान) संहिताबद्ध हो चुका है, इसलिए कोई 
ऐसा संगठन नहीं है, जो कानून की स्थिति पर पुनविचार करे और उसमें परिवर्तन 
करे ? भाष्यकारों द्वारा व्याख्याएं श्रब की नहीं जा रहीं । न्यायाधीशों द्वारा बनाए 
गए कानूनों की बहुत ही स्पष्ट मर्यादाएं हैं, जिनके कारण समाज-व्यवस्था का 
झ्रामूल पुनगंठन होने की गुंजाइश नहीं है। थोड़ा-थोड़ा करके बनाए गए कानूनों 
से इन नई दशाओ्रं का काम चलनेवाला नहीं है। धर्म तो एक लचकीला तन्‍्तु है, जो 
बढ़ते हुए शरीर को वस्त्र की तरह ढकता है । यदि यह बहुत कसा हुग्ना हो, तो यह 
फट जाएगा श्र परिणाम अन्धे र, अराजकता, और क्रान्ति होगा | यदि यह बहुत 
ढीला हो, तो यह उलभाकर गिरा देगा (फिसला देगा ) और हमारे चलने-फिरने 
में रुकावट डालेगा । यह धर्म समझदार लोकमत से न तो बहुत पीछे ही रहना 
चाहिए और न बहुत झ्रागे ही। हमारे धर्म-विश्वास श्रपनी शक्ति खो चुके हैं 
झौर हमारी संस्थाएं अपनी प्रतिष्ठा ; फिर भी भारत के अ्रतीत की आत्मा सजीव 
है ग्रौर वह हर आगे भ्रॉनिवाली पीढ़ी में श्रपने रहस्य को नये रूप में प्रकट करती 
है। जो सुझाव मैं यहां दे रहा हूं, सम्भव है, उनमें से कुछ पुरातन-प्रेमियों (सना- 
तनियों) को भले न लगें; झामूल परिवतंनवादी शायद सोचें कि मैं भ्रत्यधिक 
छडढ़िवादी हूं। मैं तो केवल वह त्ताने लगा हूं, जो मुझे हमारे समाज की ग्र विलम्ब 





१. तुलना कीजिए, बेकन : “किसी प्रथा को समय से श्रागे तक घसीटना उतना ही विक्तोभ- 
कारी है, नितना कि नवॉकरण, श्रौर जो लोग प्राचीन काल के प्रति श्रत्यधिक आदर रखते हैं, वे 
नयों के लिए केवल उपहास के पात्र होते हैं |? 
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धामिक संस्थाएं 


धर्म उन्‍नति करते-करते भगवान के स्वरूप में पहुंच जाने की महत्त्वाकांक्षा 
है। यह हमें ग्रात्मा की गहराई के साथ जीवन बिताने में सहायता देने के लिए है। 
ध्यान और उपासना वे साधन हैं, जिनके द्वारा मन, स्वभाव श्रौर जीवन के प्रति 
रुख परिष्कृत होते हैं। ध्यान का लक्ष्य सर्वोच्च ईश्वरत्व है, जो बिलकुल सही भश्र॒र्थ 
में वणनातीत है। वह सब रूपों से परे है; कोई उसे आ्रांखों से देख नहीं सकता ।* 
उसकी किसी भी सुनिदिष्ट या प्रनुभवगम्य वस्तु से तुलना नहीं की जा सकती ।* 
हम केवल इतना कह सकते हैं कि वह झ्रात्मा ही सबका शासक है, सबका स्वामी 
है और सबका राजा है।' 

परन्तु भगवान के सम्बन्ध में हमारा विचार मूर्तियों या चित्रों द्वारा बनता 
है। ऐसे लोग थोड़े ही हैं, जो परमात्मा में गम्भीर विश्वास रखते हों और अपनी 
श्रद्धा के लिए कोई प्रतीक न खोजते हों। ऐसे झ्नेक लोगों के लिए, जो सच्चे ज्ञान 
को ग्रहण के लिए मानसिक दृष्टि से उपपुक्त नहीं हैं, लोकप्रिय प्रतीकों का उप- 
योग करना पड़ता है। हमें उन छटभयों को, जो विश्वास रखते हैं, जिनका बौद्धिक 
क्षितिज अपेक्षाकृत छोटा है, ग्रप्रसन्‍न नहीं करना चाहिए ; उनके भी ग्रपने ग्रधि- 
कार हैं ; अ्रन्यथा वे तो बिलकुल ग्रंधकार में पड़े रह जाएंगे। जो गुरुलोग जनता को 
उलभाने के बजाय उसकी सहायता करने के लिए उत्सुक होते हैं, वे दार्शनिक सत्य 
को ऐसे प्रतीकों के रूप में प्रस्तुत करते हैं, जिन्हें जनता समझ सके । सूक्ष्म सत्यों 
को पौराणिक कथा्रों का बाना पहना दिया जाता है। प्रतीकवाद प्रसीम का ससी म 
में दर्शन है। प्रतीक कोई अपने स्वभाव से ही प्रसीम को ससीम का विषय नहीं 
बना देते । वे ससीम को पारदशंक बना देते हैं, जिससे हम उसके बीच में से भ्रसी म 
को देख सके ।* कोई भी मूर्ति सम्पूर्णतया भगवान का स्थान नहीं ले सकती। यदि 
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१. सुलभा: पुरुषाः राजन्‌ सततं प्रियबादिनः 
अप्रियस्य च तथ्यस्य वक्ता श्रोता च दुलंभः |--रामायण 

, न संहरो तिष्ठति रूपमस्य न चक्तुण पश्यति कश्चनेनम्‌ ! 
« न तस्य प्रतिमा अस्ति | क 
, सवस्य वासी, स्वश्येशानः, सर्वस्याधिपतिः ।--शृहदारएयक उपनिषद्‌, ४-४-२ 

५. सिन्ध्रु घाटी की सम्यता के प्रागेतिहासिक स्थानों की खुदाई में ऐसी मुहरें निकली हैं, जिन- 
'पर मनुष्यों और पशुओं की आक्ृतियां अंकित हैं। सम्भवतः उस काल में मानबीय भर भतिमान- 
वीय सत्ताओं की पूजा प्रचलित थी भर वैदिक भारयों ने इसे उन्हींसे महण किया । वैदिक देवताओं 
का वर्णन मनुष्य-रूप-धा रियों के तौर पर किया गया है | वे भाकाश में रहनेवाले मनुध्य(दिवोनराः) 
थे | श्रव तक हात प्राचीनतम प्रतिमा वासुदेव भोर संकर्षण की है, जिसका काल २००ईस्वी पूवे 
माना जाता दै । 
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वह वास्तविकता का स्थान अनुचित रूप से ले लेती है, तो उसका परिणाम मूर्ति- 
पूजा होता है । 
सब मूर्ति-रचनाओओं में प्रनिवार्य रूप रो त्रुटि रहती ही है ।* परन्तु त्रुटि की, कम 
या अधिक, कोटियां हैं। मूर्ति तो सर्वोच्च ईश्वरत्व का प्रतीक-मात्र है, जिसका 
उद्देश्य यह है कि वह विस्तृत और परम वास्तविकता की भावना को जाग्रत करे । 
यह 'वास्तविक' (सत्‌) के उस सारभूत सत्य की व्यंजना कर देती है, जो सब रूपों 
से परे है। चिदम्बरम में नटराज शिव को समर्पित एक मन्दिर के पवित्रतम स्थान 
(गर्भगृह) में न तो कोई प्रतिमा ही है श्र न कोई शीष॑लेख ही । पूजा देवता के 
किसी सीमित मूर्तं रूप को लक्ष्य करके नहीं होती, अपितु उस सर्वव्यापी विश्वात्मा 
को लक्ष्य करके होती है जो ग्ररूप होते हुए भी सवंरूपमय है ; जो सब ज्योतियों 
की ज्योति है। एक अंधेरे कमरे की खाली दीवार पर एक माला, जो दृश्य और 
मृतं है, 'प्रद्श्य' और 'अमूतं' के गले में लटका दी जाती है। 'अद्वेत सिद्धि' के लेखक 
मधुमूदन सरस्वती का कथन है कि “मैं साक्षात्‌ भगवान कृष्ण से उच्चतर अन्य 
किसी वास्तविकता (तत्त्व) को नहीं जानता । १ 
हेराक्लिटस कहता है, “जो व्यक्ति मूर्ति से प्रार्थंता करता है, वह पत्थर की 
दीवार से बकभक करता है ।” हम पत्थर से प्रार्थना नहीं करते, श्रपितु उस पत्थर 
में जिसकी मूर्ति श्रंकित है, उस व्यक्ति से, मनोवेज्ञानिक सान्निध्य (विद्यमानता ) 
से, विश्वशक्ति से प्रार्थना करते हैं । 
अमूर्त पक्ष का ध्यान और मूत॑ पक्ष की पूजा करने का उपदेश दिया गया है। 
मनुष्य परमात्मा के सम्मुख एक के पीछे एक पंक्ति में गुजरते हैं; हरएक का अपना 
नाम होता है श्जौर अपनी एक विशिष्ट भवितव्यता होती है। परमात्मा की मनुष्य 
के प्रति भाषा 'तू' करके होती है, 'तुम' करके नहीं। एकान्त में मनुष्य अपने प्रात्म 
के रहस्य को पहचान॑ंता है। आत्मा के वरदान किसी दूसरों के हाथों प्राप्त नहीं 
किए जा सकते । परमात्मा का निवास प्रत्येक मानव-हृदय के अन्तस्तम गर्भ गृह 
(मन्दिर-गर्भ ) में है। ध्यान अपने ग्रन्दर विद्यमान परमात्मा की पूजा है। 
ध्यान की पहली शत है पूर्ण ईम।नदारी (सरलता )। हमें कम से कम उतना ईमा- 
नदार तो होना ही चाहिए, जितना कि ग्नपनी दुबंलताग्रों के रहते हम हो सकते हैं । 


१. तुलना कीजिए, सत्रहवीं शताब्दी के सबसे प्रमुख बवेकरों में से एक, आइज़ाक पैनिंगटन 
ने बदुत समय पहले कहा था, “अन्तिम ओर स्बोपरि सत्य के सिवाय भ्रन्य सब सत्य छायामात्र 
हैं; फिर भो प्रत्येक सत्य अपने रूप में सच्चा है। अपने स्थान पर वह वास्तविक पदाथ है, भले 
ही किसी भन्य स्थान पर वह केबल छायामात्र हो, क्योंकि वह किसी अन्य तीजतर पदार्थ की 
छाया है; ओर छाया उसी प्रकार सच्ची छाया है, जैसे पदार्थ सच्चा पदार्थ है ।” 

२. पूर्यन्द्मुन्दरमुखादरबविन्दनेत्रात्‌ 

कृष्णापरं किमपि तत्वमहं न जाने । 
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हमें उन बहानों के सच्चे स्वरूप को समभना-सीखना चाहिए, जो हम साधारणतया 
अ्रपने सामने ही प्रस्तुत किया करते हैं। ध्यान द्वारा हम जीवन की तुच्छताओ्रों से 
आगे बढ़कर शाश्वत के सान्निध्य तक पहुंच जाते हैं। मनुष्य जो कुछ सोचता है, वही 
होता है भ्रौर हमारी प्रार्थना यह है कि हमारा मन श्रेष्ठ विचारों से भरा रहे ।' जिन 
लोगों को अव्यक्त का ध्यान कर पाना कठिन प्रतीत होता हो, वे भ्पने स्वभाव के 
उपयुक्त रूप चुन सकते हैं। ये रूप काल्पनिक नहीं हैं, अ्रपितु साधकों के कल्याण के 
लिए घारण किए गए भगवान के ही रूप हें ; और ये रूप प्रलय-काल तक बने 
रहते हैं । यदि वे छायाएं भी हों, तो भी वे ज्योतियों की ज्योति से पड़ने वाली 
छायाएं हैं। धामिक प्रतीक सत्य की वह प्रतीक है, जिसे श्रद्धालओ्रों ने अपने मन में 
स्थान दिया है । यदि यह अ्वास्तविक होता, तो इस रूप में कार्य कर ही नहीं सकता 
था। यदि हमारी गम्भी रतम आत्मा और धामिक कल्पना में समस्वरता (अनुरू- 
पता ) नहीं होगी, तो धामिक कल्पना हमें प्रभावित नहीं कर सकेगी। यह प्रश्न 
वैज्ञानिक सत्य का नहीं है अपितु इसका वास्ता उस आन्तरिक सम्बन्ध से है, जो 
लोकोत्तर वास्तविकता और हमारे गहनतम आत्म के बीच विद्यमान है ; इस आत्म 
को वस्तु या पदार्थ नहीं माना जा सकता । यदि आत्माएं इस सम्बन्ध को हृदयंगम 
करने के लिए उद्यत हों,तो सत्य प्रकट हो जाता है। हिन्दू धर्म प्रत्येक प्रकृति (स्वभाव ) 
को उसकी अपनी दिशा के ग्रनुकल ही राह दिखाने का यत्न करता है,जिससे वह अपने 
पूर्णतम विकास तक पहुंच सके । मनुष्य के विश्वास में जो कुछ भी ऋजु (ईमानदा री- 
से युक्त), सत्य और प्रेममय है, उसीमें ईश्वर की भावना कार्य कर रही है । ईश्वर 
सारे विश्व की वास्तविकता है, किसी इस या उस सम्प्रदाय का एकाधिका र नहीं। 
हिन्दू धर्म इस बात को पहचानता है कि मानवीय प्रकृति की वे शक्तियां, जो ईश्वर 
का साक्षात्कार करेंगी, अलग-अलग व्यक्तियों में ग्रलग-अलग कोटि तक विकसित 
हुई होती हैं ; इसलिए इस ऊंची चोटी पर चढ़ने के लिए अवश्य ही अनेक मार्ग 
होंगे, भले ही वे ऊपर पहुंचकर एक जगह मिल जाते हों। उपासना का माध्यम 
मुख्यतया परम्परागत होता है श्रौर ऐतिहासिक संसर्गों से भरा होता है। इसे हमें 
बहुदेववाद के लिए छूट के रूप में देखने की आ्रवश्यकता नहीं है। ऐसी अनेक 
सत्ताओं की, जो एक-दूसरे से स्वतन्त्र, और कभी-कभी एक-दूसरे की विरोधी भी 


१. तन्‍मे मनः शिवसंकल्पमस्तु । 
२. तुलना कीजिए 
चिन्मयस्याप्रमेयस्य निगुण रय शरीरिणः 
साधकानां हितार्थाय बह्मणों रूप कल्पना | 
३. आभूत सम्प्लवं स्थान अमृतत्व॑ दि भाष्यते ।--विष्णुपुराण 
“निरुक्‍्त” में (७-४) यास्क कहता है कि विभिन्‍न देवता एक ही आत्म के (एकस्यात्मन:) 
गौण सदस्य (प्रत्यज्ञानि) हैं | 'बुहददे वतः! (१-७०-४) दमें बताता है कि देवीय शक्तियों के भलग- 
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मानी जाती हैं, उपासना, और ऐसी सत्तात्रों की, जो एक ही सर्वोच्च आत्मा के 
विभिन्न पक्ष समझी जाती हैं, उपासना में मूलभूत अन्तर है। महान ईसाई चर्चों 
की सन्‍्तों की सूचियों (कलेंडरों) में श्रनेक सन्‍्तों ग्रौर देवदूतों का उल्लेख है, फिर 
भी वे सम्प्रदाय एकेश्व रवादी हैं । पर, मृति-पूजा सामान्य लोगों के लिए चाहे कितनी 
भी झ्रावश्यक क्‍यों न हो, किन्तु हिन्दू धर्म में उसे घटिया ढंग की उपासना ही माना 
गया है। “भगवान के साथ तादात्म्य सर्वोच्च है ; उससे घटकर ध्यान की स्थिति है ; 
उससे भी नीचे स्तोत्रों और मन्त्रों का बारम्बार पाठ करने की स्थिति है ; और सबसे 
निचली स्थिति बाह्य पूजा की है।'१एक अन्य इलोक में कहा गया है कि “पूजा के 
ग्रसंख्य कृत्य मिलकर एक स्तोत्र के बराबर होते हैं; गसंख्य स्तोत्र मिलकर एक मंत्र- 
पाठके बराबर होते हैं; ग्रसंख्य मंत्रपाठ मिलकर एक ध्यान (समाधि ) के बराबर होते 
हैं और असंख्य ध्यान मिलकर भगवान में लय हो जाने के बराबर होते हैं। "हम चाहे 
किसी भी देवता की उपासना क्यों न करें, वह भगवान का ही अभिन्न रूप होता 
है। “ओप्रोर हे गणपति, मैं तुझे नमस्कार करता हूं; तू ही सृष्टि कर्ता है, तू ही धर्ता 
है और तू ही संहर्ता है; तू ही निश्चय से ब्रह्म है।* यह अथवंवेद का कथन है। 
विश्व की माता के रूप में भगवान का सर्वोच्च ईश्वरत्व के साथ तादात्म्य स्थापित 
कर दिया गया है। (दोनों को एक ही मान लिया गया है।) “'पुण्यात्माओ्रों के घर 
में तुम स्वयं ही समृद्धि हो ;पापियों के घर में तुम दरिद्रता हो ; परिष्कृत मनवाले 
लोगों के हृदय में तुम बुद्धि हो ; सज्जनों में तुम श्रद्धा हो ; कुलीनों में तुम लज्जा 
हो ; देवी, तुम्हें हम प्रणाम करते हैं । तुम इस विश्व की रक्षा करो ।' हम श्रपने 
चुने हुए आदर्श के रूप में भगवान की उपासना करते हैँ । शंकर (भ्राचार्य ) महान 
अद्वंतवादी था, परन्तु वह 'शक्ति' का परम उपासक भी था। अपने सूत्र भाष्य' 
में वह लिखता है, “विधुरों के लिए और ग्रविवाहितों के लिए भी देवताओं की 
प्रार्थना और प्रसादन (प्रसन्न करना ) जेसे विशिष्ट धामिक कृत्यों द्वारा ज्ञान प्राप्त 
कर पाना सम्भव है ।* वह कहता हैं, “व्यक्ति को अपने लिए उपासना और ध्यान 


१. उत्तमों ब्रह्मसद्धावो ध्यानभावस्तु मध्यमः 

स्तुतिजपोडपमोमावो बढ़े: पूजाउथमाधम: । 
२. पूजाकोटिसमं स्तोत्र स्तोत्रकोटिसमी जपः 

जपकोटिसमं ध्यानं ध्यानकोटि समो लयः | 
३. नमस्ते गणपतये, त्वमेव केवलं कर्ताइसि, त्वमेव केवल पताउसि, 

लमेव केवल हर्तापसि, लमेव केवल खल्विद ब्रद्माएसि ! 
४. या श्री: स्वयं सुकृतिनां भवनेप्वलक्ष्मीः 

पापात्मनां कृतधियां ह्दयेपु बुद्धिः 

श्रद्धा सता कुलजनप्रभवस्य लज्जा, 

तां ल्‍वां नताः सम परिपालय देवि विश्वम्‌ ।--मार्केण्डेय पुराण 
५३. “४-३४ 
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का कोई-सा एक रूप चुन लेना चाहिए, और उसपर तबतक दृढ़ रहना चाहिए, 
जब तक उपासना के विषय के साक्षात्कार द्वारा उपासना का फल प्राप्त न हो 
जाए ।* शंकर ने स्वयं अपने लिए 'शक्ति' का रूप चुना था और कुछ बड़े मर्म- 
स्पर्शी स्तोत्र रचे थे। उसने अनेक मठों की स्थापना की, जिनमें से शंगेरी, द्वारका, 
जगन्नाथपुरी और हिमालय में ज्योतिमंठ मुख्य हैं । 

हिंदू धर्म का मुख्य उद्देश्य यह है कि मूरति-पूजा को धामिक भावना के विकास 
के एक साधन के रूप में, उस भगवान को पहचानने के साधन के रूप में चलने दिया 
जाए, जिसके मन्दिर सब जीवों के ग्रन्दर बने हुए हैं ।* 'भागवत' में भगवान के 
मंह से कहलवाया गया है, “मैं सब प्राणियों में उनकी आत्मा के रूप में विद्यमान 
है; परन्तु मेरी विद्यमानता की उपेक्षा करके मत्यं मनुष्य मूरति-पूजा का ढोंग करता 
है। १ जब तक हमें सवंत्र और कहीं भी भगवान की उपस्थिति अनुभव करने की 
ग्राध्यात्मिक परिपक्वता प्राप्त नहीं हो जाती, तब तक हम मूर्ति-पुजा का अवलंबन 
कर सकते हैं। “अपना करतंव्य करते हुए मनुष्य को मूर्ति इत्यादि द्वारा मेरी पूजा 
केवल तब तक ही करनी चाहिए, जब तक वह मुझे अपने हृदय में, सब प्राणियों में 


१. सूत्र भाष्य, ३-३-५६ । तुलना काजिए , “परमात्मा स्वयं” प्लटोमतानुयायी, मेविसमस 
आफ टायर ने कहा,“उस सबका, जो भो कुछ विद्यमान है, पिता ओर रचयिता है ; वह सूर्य या 
आकाश से भी अधिक प्राचीन है; काल ओर शाश्वतता ओर अस्तित्व के समस्त प्रवाह से भी वह 
विशालतर है ; कोई भी शास्त्रकार उसको नाम नही दे सकता ; कोई भी वाणी उसका उच्चारण 
नहीं कर सकती ओर किसी भी श्रांख से वह देखा नही जा सकता | परन्तु हम उसके तत्त्व को 
जान पाने में असमर्थ होने के कारण, उसका ज्ञान पाने के लिए लालायित होकर ध्वनियों श्र 
नामों और चित्रों की, स्वरणंपत्रों, हाथीदांत और चांदी की, वनस्पतियों श्रौर नदियों, पबतशिखरों 
ओर प्रवल धाराओं की सहायता लेते हैं ; ओर श्रपनी दुबलता के कारण, संसार में जो कुछ भी 
मुन्दर है, उसका नाम उस परमात्मा के खभाव के श्रनुसार रखने जाते हैँ; ठीक वैसे, जेसे कि 
सांतारिक प्रेमी करते हैं । उनके लिए सबसे सुन्दर दृश्य प्रियतम या प्रियतमा का मुख ही बन 
उठता है, परन्तु स्मति के लिए वे एक वीणा को, या छा<-से बछे को देखकर या शायद किध्ती 
कुर्सी, दौड़ने के मेंदान को देखकर या संसार की किसी भी ऐसी वस्तु को देखकर प्रसन्न होते 
हैं, जो प्रियतम या प्रियतमा की याद दिलाती है । श्र क्या मै मर्तियों के सम्बन्ध में कुछ श्रोर 
विवेचन करके निणंय दृ ? मनुष्यों को केवल इतना जानना चाहिए कि दिव्य (ईश्वरीय) क्‍या 

$ और बस यही सब कुछ है | यदि किसी यूनानी को फीडियास की कला को देखकर परमात्मा 
का स्मरण हो आता है, ओर किसी मिस्रवार्सी को पशुओं की पूजा करके, किसी भ्रन्य व्यक्ति को 
नदी की, और किसी भ्रन्य को भ्रग्नि की पूजा करके, तो उनके इस मतमेद के लिए मुझे कोई खेद 
नहीं दै ; केवल इतना चाहिए कि वे ज्ञान प्राप्त करें, वे प्रेम करें, वे स्मरण रखें !?--मैक्सिमस 
आ्रॉफ टायर, ८-६-१० । अंग्रेज़ी अनुवाद श्री गिलबट मेरे द्वारा: 'फाश्व स्टेजेज़ आ्राफ ग्रीक 
सिविलाश्जेशन' 

२. भूतात्मानं कृतालयम्‌ । 

३. श्र सर्वेपु. भतेषु भूतात्मा श्रवस्थितः 
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के धामिक जीवन को इन्द्रिय-ग्राह्म और संस्थात्मक अभिव्यक्ति दी जानी चाहिए। 
इसके अ्रभाव में उपासना अपने पूर्ण वेंभव और शक्ति का विकास शायद ही क भी 
कर पाती है। यदि हमारी आध्यात्मिक महत्त्वाकांक्षा को सूक्ष्म और अबव्यक्त नहीं 
रहना है, तो इसे, भ्रपनी विशुद्धता को गंवाने का जोखिम उठाकर भी, उन रूपों में 
साकार होना चाहिए, जिनके द्वारा मनुष्य की विविध शक्तियों और क्षमताओं का 
उपयोग किया जा सके । इसमें यह खतरा अ्वव्य है कि बाह्य रूप भावना का गला 
घोंट दंगे, अ्रनुष्ठान-कृत्य स्वाभाविक प्रार्थना का स्थान ले लेंगे, बाह्य और दृश्य 
चिह्न प्रान्तरिक चारुता को धूमिल कर देंगे। फिर भी, पवित्र वस्तुओं और आनु- 
ष्ठानिक कृत्यों द्वारा ही मनुष्य की उपासना जीवन के सुनिदिष्ट तथ्यों में बद्धमू ल 
हांती है और उसमें स्वयं जीवन को भी बदल डालने की शक्ति आ्राती है। गनुष्ठान- 
मन्दिर, पूजा की विभिन्‍न सामग्रियां, तीर्थयात्राएं अनकहे विश्वासों के वाहन हैं । 

वैदिक आरयोँ के पास कोई मन्दिर नहीं थे और न वे प्रतिमाश्नों का ही उपयोग 
करते थे । द्रविड़ सम्यता ने मूरति-पूजा को प्रोत्साहन दिया और यज्ञ के स्थान पर 
पूजा पर ज़ोर दिया। मन्दिरों और मूर्ति-पुजा पर विभिन्‍न ग्रंथ हिन्दू धर्म के वेंदिक- 
वाद से झ्ागे बढ़ ग्राने के बाद ही रचे गए। परन्तु फिर भी वेदिक मंत्रों का प्रयोग 
किया जाता था और ऋषियों की प्रेरणामयी प्रतिभा ने वैदिक और वे दिक-भिन्‍न 
तत्त्वों को मिलाकर एक कर दिया और आगमों को भी वेदों के समान ही प्रामा- 
णिक म!'ना जाने लगा । मन्दिर हिन्दू धरम के दृश्य प्रतीत हैं। वे स्वर्ग के प्रति पृथ्वी 
की प्रार्थनाएं हैं । वे एकान्त श्र प्रभावोत्पादक स्थानों पर बने हुए हैं । हिमालय 
के महिमामय श्र पावन तुंग शिखर महान मन्दिरों के लिए स्वाभाविक पृष्ठभूमि 
हैं। ब्राह्म मुह॒तं में उपासना के लिए नदी-तीर पर जाने की प्रथा का पालन शता- 
ब्दियों से होता चला भा रहा है। विश्राम श्रौर रहस्य से युक्त मन्दिरों के भवनों 
का सोन्दये, ग्रसंगता तथा विस्मय का भाव जगानेवाली धुंधली ज्योतियां, गान 
और संगीत, मूर्ति श्रौर पूजा, इन सबमें व्यंजना की (संकेत करने की ) शक्ति है। 
सब कलाप्रों, वास्तु कौशल, संगीत, नृत्य, कविता, चित्रकला और मूर्ति शिल्प, 
का प्रयोग इसलिए किया जाता है कि हम धर्म दी उस शक्ति को अनुभव कर लें, 
जिसकी परिभाषा ही नहीं की जा सकती गझ्ौर जिसके लिए कोई भी कला यथेष्ट 
वाहन नहीं है। जो लोग पूजा में भाग लेते हैं, वे उस ऐतिहासिक हिन्दू श्रनुभव और 
उन प्रगाढ़ ग्राध्यात्मिक शक्तियों से मिलकर एक हो जाते हैं, जिन्होंने हमारे ग्रानु- 
वंशिक उत्तराधिका र के सर्वोत्तम श्रृंश को गढ़ा है । 

परन्तु इस समय मन्दिरों में एक निष्प्रभ-सी मौन सहमति श्रौर उबानेवाली 
दिनचर्या का वाताव रण रहता है। उन मन्दिरों का उन्मूलन करने का प्रयत्न, जिनसे 
लोगों को इतना तीब्र प्रेम और जिनके प्रति इतना अनुरागपूर्ण आदर है, व्यथ है। 
परन्तु हमें उनकी इस विद्यमुन भावना श्रोर वातावरण को सुधारना चाहिए। 
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पौन्दय ग्रौर उदात्तता के प्रति सहजवृत्तिक प्रेम विकसित किया जाना चाहिए। उपा- 
प्कों की आंखों के सम्मुख निरन्तर सुन्दर प्रतिमाएं रहनी चाहिएं। हमारी सुन्दर की 
प्रनुभूति मन्दिर के अनुष्ठानों से तृप्त होनी चाहिए ; मन्दिर के अनुष्ठान का प्रयो- 
जन ही यह है कि वह मन को परमात्मा के रहस्यमय सान्निध्य के लिए तैयार करे। 
मन्दिरों में पूजा शुद्धतम ढंग की होनी चाहिए। फूलों श्र सुगन्धित धप श्रादि की 
बलियां चढ़ाने की अनुमति दी जा सकती है, किन्तु पशुओं की बलियों का निषेध 
कर दिया जाना चाहिए । ऋग्वेद' तक में यह कहा गया है कि स्तुति, समिधा या 
पकाए हुए अन्न की बलि भी (पशुझ्नों के) बलिदान-जितनी अच्छी है।' विद्वान 
मनुष्य पवित्र धमं-विधियों के अ्रतिरिवत अन्य किसी समय किसी भी प्राणी को कष्ट 
नहीं पहुंचाता ।' अहिसा के सिद्धान्त और साथ ही मांस-भक्षण से दूषित (घर्म- 
भ्रष्ट ) हो जाने के दृष्टिकोण के फलस्वरूप निरामिष भोजन ग्रपनाया गया । अशोक 
के प्रभाव और बंष्णव मत के प्रसार के फलस्वरूप बहुत-से लोग यह मानने लगे 
कि मांस न खाना पुण्य का काय है। आजकल भारत की बहुत बड़ी जनसंख्या 
ने स्वेच्छा से मांस-भक्षण त्यागा हुआ है, हालांकि उनके पूर्वज युगों तक मांसभोजी 
रहे हैं। आखिरकार, बलिदान का सिद्धान्त तो यही है न, कि अपना सर्वेस्व पर- 
मात्मा को समपित कर दिया जाए, और अपना कार्य भगवान को समपंण की भावना 
से किया जाए। 'भागवत' में कहा गया है, “ओ्रो ब्राह्मण, जो कर्म ईश्वर, भगवान 
और ब्रह्म को समपित कर दिया जाता है, वह तीनों प्रकार के तापों से मुक्ति दिलाने- 
वाली चिकित्सा है ।* 

मन्दिर बहुत लम्बे समय तक संस्कृति के केन्द्र रहे हैं। कलाकारों ने अ्रपनी 
सर्वोत्तम कृतियां वहां समपित कीं, कवियों ने अपनी कविताएं और संगीतज्ञों ने 
अपने गीत पहले-पहल मन्दिरों में गाएश्नौर उसके बाद वे बाहर की दुनिया में ग्राए। 
सुन्दरता के सब पवित्रीकृतरूप हमारे अन्दर शाश्वत के प्रति एक अनुभूति जगाते 
हैं। मन्दिरों को जनता की संस्था बनना चाहिए और उनमें सबका प्रवेश हो सकना 
चाहिए। जिन लोगों का जीवन-निर्वाह मन्दिरों से होता है, उन पंडों को, जो प्राय: 
बहुत ही असंस्कृत और धनलोलुप होते हैं, विद्या प्राप्त करने के लिए श्ौर सुसंस्कृत 
बनने के लिए प्रोत्साहित किया जाना चाहिए। मन्दिरों में पूजा का उपयोग 
ईश्वर में विश्वास को बढ़ाने के लिए, श्रौर मन तथा आचरण की पवित्रता को 





१. ८-१६-५; ८-२४-२०; ६-१६-४७ 
२. अह्विंसन्‌ सवभूतानि अन्यत्र तीतेंभयः ।--छान्दोग्य उपनिषद्‌ , ८-१५-१ 
३. मनु का कथन है कि प्राण-संकट उपस्थित होने पर मांस खाने से कोई पाप नहीं लगता | 
““पू-२७-३२ 
४. एतत्‌ संयूचितं ब्रद्यान्‌ तापत्रयचिकित्सितम्‌ 
यदीश्वरे भगवति कम अह्यणि भावितम्‌। 
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बढ़ाने के लिए है। मन्दिरों में कस्याओों को समपित करने की प्रथा से यह श्राश्ञा 
नहीं की जा सकती कि वह मन को उचित दिशा में ले जाने में सहायक होगी । 

घर में, जहां कि स्त्रियां प्रमुख भाग लेती हैं, धर्म की भावना पारिवारिक 
पूजा द्वारा ठीक बनी रहती है। मन्दिरों तथा सामयिक उत्सवों में होनेवाली पूजा 
में लोगों की विशाल भीड़ एकत्रित होती है । भागवतर लोग, जो प्रशिक्षित कथा- 
वाचक और गायक होते हैं, पुराण ग्रन्थों की व्याख्या करते हुए गांव-गांव घूमते 
हैं; श्राचायं लोग, जो तपस्वी-संघों के अध्यक्ष होते हैं, परम्परा को बनाए रखते 
हैं श्रौर नवयुवकों को प्रशिक्षण देते हैं। हिन्दू धर्म का मुख्य सहारा क्रान्तदर्शी 
(पंगम्बर) लोग रहे हैं। वे न जाने कहां से आ पहुंचते हैं श्रौर उनके पीछे किसी 
प्राधिकार (ग्रथौरिटी ) का समर्थन भी नहीं होता । भारत में, देश के प्रत्येक भाग 
में और उसके जीवन के प्रत्येक काल में, उपनिषदों के ऋषियों और बुद्ध से लेकर 
रामकृष्ण परमहंस प्रोर गांधी तक, इन क्रोन्तदर्शियों की एक अ्रट्ट श्रृंखला (पर- 
म्परा) बनी रही है। 

अनेक उपवासों और राज्रि-जागरणों, खान-पान के सम्बन्ध में विस्तृत विनि- 
यमों का प्रयोजन आत्म-संयम में सहायता देना है। मनु कहता है, “मांस खाने, 
मदिरा पीने और मंथुन करने में कोई ग्रस्वाभाविक बात नहीं है, क्योंकि सभी 
प्राणियों की प्रवृत्ति इन चीज़ों की ओर होती है, परन्तु इनसे बचे रहने का फल 
बहुत अच्छा होता है।”' महाभारत का कथन है कि “इच्छाएं उपभोग से शांत 
नहीं होतीं, अपितु जेसे घी डालने से आ्राग चमक उठती है, वैसे ही वे भी और 
उद्दीप्त हो उठती हैं।”* हिन्दू मनीषी धमं-विधियों (करमंकाण्डों) का उपयोग 
केवल आ्रान्तरिक शुद्धि के साधन के रूप में ही करते थे । गौतम ने अपने 'धर्मं-सूत्र' 
में चालीस पवित्र धामिक विधियों के श्रनुष्ठानों का उल्लेख किया है, जिन्हें किसी 
भी अच्छे मनुष्य को करना चाहिए, और कहा है, “ये हैं।चालीस पवित्र अनुप्ठान । 
और गब गाते हैं आ्रात्मा के आठ सदगण ! ये हैं, सब जीवों के प्रति दया, धैय॑, 
संतोष, शुचिता, सदुद्यम, शुभ विचार, निलमिता, और ईर्यशून्यता (निरसूयता ) 
जिस व्यक्ति ने इन सव पवित्र अनुष्ठानों को तो किया है कितु जिसमें ये सदगण 
नही हैं, वह ब्रह्म के साथ एकाकार नहीं हो सकता, वह ब्रह्म के लोक में नहीं 
पहुंचता ; परंतु जिसने इन पवित्र अनुष्ठानों में से केवल एक को किया है और 
जिसमें ये सदगुण हैं, वह ब्रह्म से मिलकर एकाकार हो जाता है, और उसके लोक 


१. न मांसमच॒णे दोषो, न मे न च मैथुने 
प्रवत्तिरेषा भतानां, निवत्तिर्तु महाफला । 
२. न जातु काम: कामानां उपभोगन शाम्यति 
हविपा कृष्णबत्मेंब भूय एवानिव्ते |--१-७४-४६ 


श्षद धर्म भौर समाज 


में पहुंचता है।' सद्गुण आ्राध्यात्मिक उत्कर्ष के विषय हैं। नेतिक सदगुणों का 
अभ्यास सभी को करना चाहिए।* 
तीथेयात्रा के भी नेतिक पक्ष पर ही जोर दिया गया है। “वीरमित्रोदय'' ने 
यह दिखाने के लिए 'महाभारत' का उद्धरण दिया है कि जो व्यक्ति लोभी, कपटी, 
ऋ र और अभिमानी है, तथा सांसारिक विषयों में फंसा हुआ है, वह तीर्थों में स्नान 
करने से पवित्र नहीं हो सकता। वह पापमय और भ्रशुति ही रहेगा। केवल शरीर 
से मल धोकर ही हम पवित्र नहीं हो जाते ; ग्रांतरिक मलिनता से मुक्ति पाकर 
ही हम पवित्र हो पाते हैं ।' तीथंस्थान इसीलिए पवित्र हैं, क्योंकि वहां भगवजद्निष्ठ 
मनुष्य निवास करते हैं।” कहा जाता है कि गंगा में स्नान करने से घृणित से 
घृणित पाप भी घुल जाते हैं ; परंतु गंगा भी तो धर्म के प्रवाह की ही प्रतीक है ।* 
'महाभारत' में कहा गया है कि “हे राजेश्वर, सब वेदों को पढ़ने से या पवित्र 
तीर्थों के जल में स्नान करने से उसका सोलह॒वां प्रंश भी पुण्य नहीं होता, जितना 
सत्य भाषण से होता है।* साथ ही, “यह विशाल विश्व परमात्मा का पवित्र 
मंदिर है ; शुद्ध हृदय पवित्र तीर्थस्थान है; भौर शाश्वत सत्य ग्रनश्वर शास्त्र 
है।* संसार-सागर को तरने का उपाय नैतिक नियमों का पालन करना है। 
“दूसरों की कोई वस्तु मत छीनों ; दूसरों की भावनाओ्रों को चोट मत पहुंचाग्रो ; 
सदा भगवान का स्मरण करो ।/”5 


श्प८ 
२. एते सबदां ब्राह्मण।थचाणएडालं धर्मताधनम्‌ ।--याज्षवल्क्य पर मिताक्षर की टीका, ६-२२ 
३० यो लब्धः पिशनः क्र रो दाम्भिकोी विषयात्मकः, 
सवतीर्थष्वपि सनातः पापो मलिन एबं सः | 
शरीरमलत्यागात्‌ नरो भवति निमंल:, 
मानसे तु मले त्यक्ते भवत्यन्तः सुनिमेल:। 
४. भवद्विषा: भागवतास्तीथंभताः स्वयंविभो: 
तीर्थीकुबन्ति तीथानि स्वान्तस्थेन गदाभृता |--भागबत, १-१३-१० 
५. सा हि पं: द्रवः स्वयम्‌ ।--यम्न, 'स्मृतिचन्द्रिका” में उद्धृत 
६. स्वेवेदाधिगमन सवंतीर्थांबगाहनम्‌ 
सत्यस्येब च राजेन्द्र कलां नाहंति पोढशीम । 
७. सुविशालमिदं विश्व पविश्न॑ ब्रह्ममन्दिरम्‌ , चेतः सुनि्मलं तीर्थ सत्य शास्त्रमनश्वरम | 
साथ ही महाभारत” से तुलना कीजिए 
साधूनां दशोनं पुण्यं तोयभता हि साथवः, कालेन फलते तीर्थ सचद्चः साधुसमागम: । 
नाम्भोमयानि तीथानि न देवा: मृच्छिलामया:, ते पनन्तयुरुकालेन दशनादेव साथवः | 
८, कस्यचित्‌ किमपि न हरणीयम्‌ 
ममंवाक्यमपि. नोच्चरणीयम्‌ 
श्रीपते: पदयु्गं स्मरणीयम्‌ 
लीलया भबजाल तरणीयम्‌ । 
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वेदों की पंतृ॒क बलि श्राद्ध से भिन्न है, यद्यपि पितृयज्ञ का मूल वहीं है। 
गौतम" झौर 'अ्रापस्तम्ब' में श्राद्ध विधि का विस्तृत विवरण दिया गया है। 
सीधी-सादी पितृ-पूजा का स्थान श्राद्ध को दिया गया। कौन-कौन लोग श्राद्ध 
करने के अधिकारी हैं, वे निश्चित कर दिए गए हैं। फ्हले-पहल पूव॑जों की तीन 
पीढ़ियों तक का श्राद्ध किया जाता था, परंतु मनु के समय से इस सूची में तीन 
पीडियां और जोड़ दी गईं । निकट के तीन पूर्वजों और उनसे पहले के तीन पूव॑जों 
में भ्रंतर रखा गया है । निकट के पूर्वजों को पिण्ड ग्रर्थात्‌ खाद्य के गोले पाने का 
अधिकार है और उनसे पहले के तीन को पिण्ड का कुछ अंश पाने का ही हक है। 
मनु ने तो केवल पितृपक्ष के पू्व॑जों के लिए श्राद्ध का विधान किया था, कितु याज्ञ- 
वल्क्य और उसके ग्रनुयायियों ने यह नियम बनाया था कि मातृपक्ष के भी तीन 
निकटस्थ पूर्वजों को अपनी पुत्रियों के पुत्रों (दौहित्रों) से पिण्ड पाने का अ्रधिकार 
है।* श्राद्धपूर्वजों के प्रति श्रद्धा या सम्मान का कृत्य है। हम यह प्रदर्शित करते 
हैं, कि हम उन्हें याद रखे हुए हैं, उनका आदर करते हैं श्रौर उनको भूख -प्यास 
मिटाने के लिए उन्हें प्रतीक के रूप में भोजन और जल प्रस्तुत करते हैं। यह दिवं- 
गतों के साथ कल्पना-प्रवण सम्मिलन का कृत्य है । 

यदि गोरक्षा का धामिक कतेव्य के रूप में विधान किया गया है, तो इससे 
केवल यही प्रकट होता है कि शताब्दियों से चली भ्रा रही परम्परा ट्टी नहीं है । 
जब शिकारी के भ्रमणशील जीवन का स्थान कृषक जीवन ने लिया, जब भन्न बटो- 
रनेवाले का स्थान अन्न उगानेवाले ने लिया, तब गाय, जो देनिक भोजन के लिए 
दूध देती थी श्रौर खेती की विविध प्रक्रियाओं में सहायता देती थी, कुटुम्ब के लिए 
बहुत बड़ी सहायक बन गई। श्राज भी उन हिन्दुओं में, जो निरामिष भोजी हैं, 
दूध और उससे बने पदार्थों का मुल्य बहुत आ्रांका जाता है । गाय को मानव-जाति 
की धाय माना जाने लगा। बहुत प्रारम्भिक काल से ही गोरक्षा को धामिक गनु- 
मोदन प्रदान किया गया। जब तक भारत की बहुसंख्या कृषि पर निर्भर बनी रहती 
है, और खेती मशीनों से नहीं होने लगती, तब तक गो-रक्षा उपयोगी है । परन्तु 
इसमें धामिकता की कोई बात नहीं है। गाय पशु-जगत्‌ की प्रतीक है श्रौर उसके 
प्रति आदर का अर्थ पशु-जगत के प्रति आदर है। ओर फिर भी झ्राज, भारत में 








१. १५ 
२. २ 
३. “जब पितृपक्ष के पूर्वजों के सम्मान में अन्त्येष्टि क्रियाएं यथावि। + सम्पन्न की जा चुके, 
उसके बाद मातृपक् के पूबजों को भी पिण्ड (भोजन के गोले) दिया जाना चाहिए |?--१-२४-२ 
४. तुलना कीजिए, चाणक्य : 
आदो माता गुरोः पत्नो आह्यणी राजपत्निका, 
घनुरांत्री तथा पृथ्वी सप्तेता मातरः स्मताः । 
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पशुप्रों के कष्टों के प्रति पाषाणहृदयता और शिकार या बलि के लिए पशुओं की 
हत्या भ्रनियंत्रित रूप में विद्यमान है, चाहे वह हिन्दू धर्म की भावना के कितनी 
ही प्रतिकूल क्यों न हो। बहुत-से हिन्दू राजा और हिन्दू जनता इस सम्बन्ध में 
ज़रा भी चिन्तित प्रतीत नहीं होती । 
जाति (वर्ण) और भ्रस्पश्यता 

जातियों या वर्णों का विभाजन व्यक्तिगत स्वभाव पर आधारित है," जो 
ग्रपरिवर्तनीय नहीं है। प्रारम्भ में केवल एक ही वर्ण था। हम सबके सब ब्राह्मण 
थे या सबके सब शूद्र थे ।” एक स्मृति के मूल पाठ में कहा गया है कि जब व्यक्ति 
जन्म लेता है, तब वह शूद्र होता है श्रौर फिर शुद्ध होकर बह ब्राह्मण बनता है।* 
सामाजिक आवश्यकताओं और वेयक्तिक कर्मो के अनुसार लोगों को विभिन्न 
वर्णों में बांद दिया गया है। ब्राह्मण लोग पुरोहित हैं। उनके पास न सम्पत्ति 
(जायदाद) होनी चाहिए और न कार्यकारी (शासन की) शक्ति | वे लोग 
द्रष्टा (ऋषि) हैं, जो समाज के अन्तःकरणस्वरूप हैं। क्षत्रिय लोग प्रशासक 
हैं, जिनका सिद्धान्त है जीवन के प्रति सम्मान और श्रद्धा । वैश्य लोग व्यापारी 
और कारीगर हैं, शिल्प-कौशलवाले लोग, जिनका उद्देश्य है कार्यपटुता । अ्रकुशल 
कामगर, श्रमिक वर्ग, शुद्र हैं। उनकी अपने कार्य में कार्य के लिए कोई विशेष रुचि 
नहीं होती; वे केवल अनुदेशों का पालन करते जाते हैं और कुल कार्य में उनका 
योग (देन) केवल अंशमात्र ही होता है। वे निर्दोष मनोवेगों का जीवन बिताते 
हैं ग्रौर परम्परागत रीतियों को गपनाते हैं। उनका सारा आनन्द विवाह और 
पितृत्व की परिवारिक तथा ग्रन्य सामाजिक सम्बन्धों की जिम्मेदारियों को पूरा 
करने में ही होता है। वर्णों के श्राधार पर बने हुए समृह (जातियां) समाज के 
सांस्कृतिक, राजनीतिक, आर्थिक और ग्ौद्योगिक अनुभागों का कार्यभार संभालने 
वाली व्यावसायिक श्रेणियां ग्रधिक हैं। हिन्दू धर्म ने झ्रार्यों को, द्रविडों को और 
पूर्व की ओर गंगा की घाटी में ग्रा भटकी मंगोल जातियों को और हिमालय-पार 
से ग्राक्रमण करनेवाले पाथियन, सीथियद और हण जोंगों को अपने बाड़े में खींच 
लिया । इसने अपने बाड़े में ग्रनेक प्रकार के विविध लोगों को लिया और धर्म-परि- 
वर्तन करके हिन्दू बननेवाले लोगों को यह छूट दी कि वे नये धर्म में रहते हुए भी 


१. सच्ताधिको आह्मणः स्यात्‌ ज्षत्रियरतु रजोधिकः 
तमोधिको भवेत्‌ वैश्यः गुणसाम्यात्तु श॒द्रता । 
२. बृहदारण्यक उप०, १-४-११-१५१ मनु, १-३१ ; महाभारत से भी तलना कीजिए, 
१ २-१ घर 
न विशेषोरित बर्णानां सर्व ब्राह्यमिदं जगत्‌ 
बरद्ाणा पवसुष्ट हि कमेभिवेणंतां गतम्‌ | 
३. जन्मना जायते शुद्र: संस्कारेद्विज उच्चते । 
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प्रपने पुराने धर्मों की विधियों ग्रौर परम्पराञ्रों को बनाए रखें, यद्यपि उनके रूपों 
में सदेव कुछ न कुछ परिवततेत किया गया । 'महाभारत' में इन्द्र सम्राट मान्धाता 
से कहता है कि वह यावनों जैसी सब विदेशी जातियों को झ्रार्यों के प्रभाव में लाए। १ 
हिन्दू धर्म में उसके विकास के सभी स्तरों पर जातिभेदों की ग्राइचयंजनक विवि- 
धता रही है। “ऋग्वेद' के काल में विभाजन आरयों और दासों के रूप में था, और 
स्वयं श्रार्यों में कोई पक्के विभाग नहीं थे । ब्राह्मण ग्रन्थों के काल में चारों वर्ण 

जन्म पर झ्राधारित अनम्य (सुकठोर) समूहों में विभकत हो चुके थे। ज्यों-ज्यों 
कला-कौशलों की संख्या और जटिलता बढ़ी, त्यों-त्यों धन्‍्धों (पेशों ) के श्राधार पर 
जातियों का विकास हुआ | स्मृतियों ने ग्रनगिनत जातियों का कारण ग्रनुलोम भौर 
प्रतिलोम विवाहों द्वारा चारों वर्णों के परस्पर मिश्रण को बताया है। जब वेदिक 
श्रार्यों ने देखा कि उनके यहां अनेक जातियों और रंगों के अ्रनेक कबीलों और 
श्रेणियोंवाली जनसंख्या विद्यमान है ; ये कबीले और श्रेणियां विभिन्‍न देवताप्रों 
और भूत-प्रेतों की पूजा करती हैं, प्रपनी ग्रसदृश प्रथाग्रों और रहन-सहन की झादतों 
पर चलती हैं, और भ्रपने कश्रीलों की भावनाग्रों से भरी हुई हैं, तो उन्होंने चौहरे 
वर्गीकरण को अपनाकर उन सबको एक ही समष्टि में ठीक ढंग से बिठा देने का 
प्रयत्त किया। ये चार वर्ण मूल जातीय भेदों का ग्रवक्रमण कर जाते हैं (उनसे 
ऊपर हैं )। यह ऐसा वर्गीकरण है, जो सामाजिक तथ्यों गौर मनो विज्ञान पर आधा- 
रित है। हिन्दू धर्म की एक सारभूत विशेषता है---मनुष्य में श्रात्मा को स्वीकोर 
करना ; और इस दृष्टि से सब मनुष्य समान हैं। वर्ण या जाति कार्य की असदुशता 
है श्लौर जीवन का लक्ष्य निष्काम सेवा द्वारा जाति-वैविध्य से ऊपर उठ जाना है। 
वर्ण-व्यवस्था सम्पूर्ण मानव-जाति पर लागू करने के लिए है। 'महाभ्रारत' में कहा 
गया है कि यावन (यूनानी), किरात, दरद, चीनी, शक (सीथियन), पहुव 
(पाथियन ), शवर (द्रविड़ पूर्व जातियां) तथा अन्य कई अहिन्दू लोग इन्हीं चार 
वर्णों में से किसी न किसीमें आ्राते हैं :* ये विदेशी जन-जातियां (कबीले) हिन्दू 
समाज में घुल-मिल गईं । वह समंजन, जिसके द्वारा विदेशियों को हिन्दू धर्म में 
दीक्षित कर लिया जाता है, बहुत प्राचीन काल से होता चला आ रहा है । जब तक 
विदेशी लोग समाज की साधारण परम्पराओं श्रौर सांके कानूनों का पालन करते 
थे, तब तक उन्हें हिन्दू ही समझा जाता था। बड़े-बड़े साम्राज्य-निर्माता, नन्द, 
मौर्य भौर गुप्त, पौराणिक दृष्टिकोण के ग्रनुसार निम्न वर्णो में उत्पन्न हुए थे। 
गुप्त सम्राटों ने लिच्छवियों में विवाह किए, जोकि स्लेच्छ समभे जाते थे। बाद 
में कुछ हिन्दुओं ने यूरोपियनों भ्रौर भ्रमेरिकनों से भी विवाह किए हैं। यद्यपि प्रबल 
जातिभेद अ्रव भी प्रचलित है, परन्तु प्रन्त रजातीय विवाह भ्रसन्‍्तोषजनक नहीं रहे। 





१. शान्तिपवे, ६५ 
२. शान्तिपवं, ५५ | साथ ही देखिए, मनु, १०-४३-४४ 
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यदि सामाजिक दशाएं ग्रनुकूल हों, तो वे और भी अधिक सफल होंगे।" इस 
प्रणाली को इस उदेश्य से रचा गया था कि इसके द्वारा पहले भारत की विभिन्‍न 
जातीय जनता और उसके बाद समस्त संसार की जनता एक ही सांभी आथ्िक, 
सामाजिक, सांस्कृतिक और ग्राध्यात्मिक शरंखला में बंध सके। प्रत्येक वर्ग के लिए 
सुनिश्चित कृत्य और कतंव्य नियत करने और उन्हें ग्रधिका र और विशेषाधिकार 
देने से यह ग्राशा की जाती थी, कि विभिन्‍न वर्ग सहयोगपूर्वक कार्य करेंगे और 
उनमें जातीय समन्वय हो सकेमा । यह एक ऐसा सांचा है, जिसमें सब मनुष्यों को, 
उनकी व्यावसायिक योग्यता झ्लौर स्वभाव के ग्नुसा र, डाला जा सकता है| वर्ण-धर्म 
का आधार यह है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने विकास के विधान को पूर्ण करने का 
यत्न करना चाहिए। हमें अपने अस्तित्व के नमूने के अनुकूल ही झपने जीवन को 
अनुशासित करना चाहिए ; जिस नमूने के हम नहीं हैं, उसके पीछे दौड़कर अपनी 
ऊर्जाओं का अपव्यय करने से कोई लाभ नहीं है । 
इस योजना का यह ध्येय अवश्य था कि आनुवंशिकता और शिक्षा की 
शक्तियों का प्रयोग करके विभिन्‍न वर्गों के सदस्यों में यथायोग्य भावना और 
परम्परा का विकास किया जाए, परन्तु इस विभाजन को सुकठोर (ग्नम्य) नहीं 
समभा जाता था। कुछ उदाहरण ऐसे हैं, जिनमें व्यक्तियों श्रौर समूहों ने अपना 
सामाजिक वर्ग (वर्ण) बदल लिया था । विश्वा मित्र, अजमीढ और पुरामीढ को 
ब्राह्मणवर्ग में स्थान दिया गया था, और यहां तक कि उन्होंने वेदिक ऋचाग्रों 
की रचना भी की थी। भास्क ने अपने “निरुक्‍्त' में बताया है कि सन्तानु श्र 
देवापि दो भाई थे; उनमें से एक क्षत्रिय राजा बना और दूसरा ब्राह्मण पुरोहित । 
दास-कन्या इलुषा के पुत्र कवष ने एक यज्ञ में ब्राह्मण पुरोहित का काय किया 


१. एक उत्कृष्ट पयेवेज्षक लाई आइस ने ब्राज्ञोल के विषय में कहा है, “पूव तथा अफ्रीका 
के पश्चिमी तट पर स्थित पृतगाली उपनित्रेशों के अतिरिक्त ब्ाज्ञाल ही एक ऐसा देश है, जहां 
यूरोपियन श्रोर अफ्रीकन जातियों का सम्मिश्रण कानून या प्रथा की किसी भी रोक-टोक के बिना हो 
रहा है । मानवीय समानता ओर मानवोय एकता के सिद्धान्त वहां पूरी तरह अपना काम कर रहे 
हैं। यह कार्य श्तना अधिक सन्तोषज्ञनक हे कि वहां वर्ग-संबर्ष बहुत कम या बिलकुल नहीं है । 
गोरे लोग नाग्नो लोगों को बिना कानून के दंड नहीं देते या उनके साथ दुष्यबद्दार नहीं करते ; 
बस्तुतः, मेने कभो-कदास राजनीतिक उग्र आन्दोलन के अंग के रूप में हुए अत्याचारों को छोड़ 
कर दक्षिण अमेरिका में कहीं भी नीग़ों लोगों को बिना कानन के दंड देने की बात नहीं सुनी |. 
नोग्रो लोगों पर ध्ष्टता का दोषारोपण नहीं किया जाता; श्रौर न उनमें अपराध करने का प्रवृत्ति ही 
उसकी शञ्रपेत्षा श्रधिक प्रतीत होती है, जितनी कि नेतिकता ओर सम्पत्ति के सम्बन्ध में शिथिल 
घारणावाले किन्हीं भी अश्ञ लोगों में स्वभावतः पाई जाती है | रक्त के इस परस्तर सम्मिश्रण का 
ब्राजील के यूरोपियन तत्त्व पर अन्त में जाकर क्या प्रभाव पड़ेगा, यह भविध्यवा णी करने का दुस्सा- 
हमस मे नहीं करू गा। यदि कुछ थोड़े-से उल्लेखनीय उदाहरणों के आधार पर कुछ निणय किया 
जा सके, तो श्तना कहा जा सकता है कि इससे वांद्विक प्रमाप (स्तर) गिर ही, यह आवश्यक नदी 
है ।!--' साउथ अमेरिका, आब्जवशन्स ५३ इग्यशन्स,! पृष्ठ ४७७, ४८० 
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था।" जनक ने, जो जन्म से क्षत्रिय था, अपनी परिपकषव बुद्धि श्रौर सन्‍्तजनोचित 
चरित्र के कारण ब्राह्म ण-पद प्राप्त कर लिया था।* भागवत में बताया गया है कि 
धष्ट्र नामक क्षत्रिय जाति उन्नत होकर ब्राह्मण बन गई थी। जात्युत्कषं के लिए 
व्यवस्था रखी गई है। भले ही आप झशृद्र हों, पर यदि आप भ्रच्छे काम करते हैं, तो 
आप ब्राह्मण वन जाते हैं।* हम ब्राह्मण जन्म के कारण, संस्कारों के कारण, अध्य- 
यन या कुट॒म्ब के कारण नहीं होते, अपितु अपने श्राचरण के कारण होते हैं।* 
भले ही हमने शृद्र के घर में जन्म क्‍यों न लिया हो, अश्रच्छे ग्राचरण द्वारा हम उच्च- 
तम स्थिति (पद) तक पहुंच सकते हैं।* 
मानव-प्राणी सदा बनता रहता है। उसका सार गति में है, जकड़ हुए उद्देश्यों 
में नहीं। पहले स्वस्थ सामाजिक गतिशीलता थी, और बहुत समय तक वर्ण झ्ान्‌- 
वंशिक, सुनियत जातियां, नहीं बने । परन्तु कर्म के आधार पर विभाजन बहुत 
प्राचीन काल से ही काम नहीं करता रहा । मंगास्थनीज हमें वर्ण-व्यवस्था से भिन्न 
विभाजन के विपय में वताता है। उसने राजनीतिज्ञों और सरकारी कमंचारियों 
को सब्रसे ऊंचा स्थान दिया है और थिकारियों तथा जंगली लोगों को छठे विभाग 
में रखा है। पतञ्जलि ने ब्राह्मण राजाग्रों और मनु ने शूद्र शासकों का उल्लेख 
किया है। सिकन्दर के समय ब्राह्मण सेनिक होते थे, जैसे कि ग्राज भी होते हैं । 
वर्ण-व्यवस्था का लक्ष्य चाहे जो कुछ रहा हो, परन्तु हुआ यह कि लोगों में एक 
मिथ्या ग्रभिमान की भावना आ गई और उसके फलस्वरूप निचले-वर्णों का तिर- 
स्कार होने लगा । 'रामायण' में राम शम्वूक को तप करने के कारण मार डालंता 
है।' घूद्रों के सम्बन्ध में मनु की दुर्भाग्यपूर्ण उक्तियां सम्भवत: उसके बौद्धधर्म- 
विरोधी रुख से प्रेरित थीं ; जो बौद्धधर्म शूद्रों को अ्रध्ययन श्रौर मठवाद का 
उच्चतम धामिक जीवन विताने का ग्रधिकार देता था । मनु की दृष्टि में ये वे 
४. एनरिय आद्यग, २-१६ 
२. रामायग वालकाणड, ५१-५५ 
3. एमिस्तु. कमभनिदेंवि शुभेराचरिनेलथा 
श॒द्रा शाह्यणतां याति वैश्यः ज्षत्रियतां ब्जेत्‌ । 
४. न यानिनांपि संस्कारोा न श्रत॑ न च सन्ततिः 
कारणानि दिजलस्थ वृत्तनव तु कारणम्‌ | 
आर साथ हा : 
सवोय बाह्यणा लोके बृत्तेन च विधोयने 
वृत्तस्थिनस्तु शद्रो पि आाद्यणलं नियच्छति | 
»- शद्॒योनी हि जातस्य सदुगुणानुपतिष्ठतः 
वेश्यत्व॑ लभते बाह्य ज्षत्रियत्व॑तथेब च 
आजते वनतमानस्य ब्राह्मय्ये अभिज्ञायते |--अ्ररए्यपव । 
६. कालिदास ने अपने “रघुवंश! (१५-४२-५७) में और भवभूति ने भपने “उत्तररामचरितः 
में उसे स्वगे गया बताया दै | 
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शुद्र थे, जो द्विजों (ब्राह्मणोंया उच्च वर्णो) की सी शान दिखाया करते थे । * 
मन्‌ ने धर्मशास्‍्त्रों के प्रध्यपन का अधिकार केवल ब्राह्मणों तक सीमित रखा है, 
परन्तु शंकराचार्य का मत है कि उन्हें सब वर्णों के लोग पढ़ सकते हैं। जब वर्ण- 
व्यवस्था की मूल योजना में अत्यधिक रूढ़िवाद (नियम-निष्ठा) झा गया, तब 
उसके विरोध में बौद्ध और जन मतों के अनुयायियों ने प्रतिवाद की झ्रावाज़ उठाई, 
्रौर उन्होंने मैत्री या मानवीय भ्रातृभाव के आदर्श पर ज़ोर दिया। विशेष रूप 
से वे लोग इन नये मतों में दीक्षित हो गए, जिन्हें अपनी शक्तियों को उच्चतम 
सीमा'तक विकसित करने का अवसर प्राप्त नहीं था। हिन्दू आचारयों ने जाति 
के झाधार पर भेदभाव की निन्‍दा की। वज्ञसूचीकोपनिषद' का मत है कि ऐसे 
बहुत-से लोग ब्राह्मण मुनियों के पद तक पहुंच गए थे, जो ग्र-ब्राह्मणियों की 
सन्‍्तान थे।' परन्तु शीघ्र ही जाति के सम्बन्ध में कष्टरता और पक्षपात प्रबल 
हो उठे भौर उनसे कष्ट पाकर बहुत-से लोग मुसलमान बन गए। हिन्दू-समाज में 
जीवन भ्रौर प्रकाश के बुभते हुए अ्ंगारों को फिर प्रदीप्त करने के लिए रामानन्द, 
कूबी र, तानक, दादू और नामदेव जेसे मानवीय भ्रातृभाव के प्रचारक उठ खड़े 
हुए । पश्चिमी सम्यता के उदारता बढ़ानेवाले प्रभाव के परिणामस्वरूप जात- 
पांत की प्रथाएं धीरे-धीरे सुधर रही हैं और वेवाहिक प्रतिषन्ध ढीले पड़ रहे हैं । 
राममोहनराय, दयानन्द सरस्वती और गांधी ने, अन्य अनेक लोगों के साथ इस 
नीरव क्रान्ति में योग दिया ।* प्राचीन शास्त्रों की भावना से उन्हें बहुत समर्थन 
मिला विप्र को विप्र इसलिए कहा जाता है कि वह वेदपाठ करता है और ब्राह्मण 
ब्रह्म शञानी होने के कारण ब्राह्मण कहलाता है।” “महाभारत' के एक प्रसिद्ध 
इलोक में कहा गया है कि हम सब ब्राह्मण ही उत्पन्न होते हैं और बाद में अपने 
झाचरण और धन्धों (पेशों) के कारण अलग-अलग वर्णों में पहुंच जाते हैं ।* पहले 





१. शद्गांश्च द्विजलिड्विनः । 
२. जात्यन्तरेषु श्रनकजातिसम्भवात्‌ महषयों बहवः सन्ति व्यास 
कृवतेकन्यायां, वशिष्ठ उवश्यां '' 'अगसत्य: कलशज इति श्रतत्वात्‌ | 
३. हिन्दू महासभा तक ने यह संस्ताव पास किया, “क्योंकि आजकल की जन्म पर 
आधारित वर्ण-व्यवस्था सावभोम सत्यों ओर नेतिक शिक्षाओं के रपष्ट रूप से प्रतिकूल है ; क्योंकि 
यद हिन्दू धर्म को मूल भावना का ठीक प्रतिपत्ती (विरोधी) है ; क्योंकि यह मानवीय समानता 
बिलकुल प्रारम्भिक भ्रपिकारों का उपहास करती है, इसलिए यह अखिल भारतीय हिन्दू महासभा 
इस प्रथा के प्रति घोर विरोध प्रकट करती है श्रोर हिन्दू समाज से अनुरोध करती है कि वह शीघ्र 
से शीघ्र इंसे समाप्त कर दे ।” 
४. वेदपाठेन विप्रोस्त अह्यज्ञानात्तु आाह्यण: । 
इस लोकप्रिय श्लोक से तुलना कीजिए : 
५. शभ्रनादाविद्र  संसारे दु्वारे मकरध्वजे 
कुले ञ काम्रिनीमले का जातिपरिकल्पना । 
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सारा संसार एक ही वर्ण था, और बाद में चार वर्ण लोगों के अपने-अपने ग्राचरण 
के कारण स्थापित हुए ।* आदिम जातियों का हिन्दूकरण, उच्चतर आदर्शों के प्रति 
स्वाभाविक आकषंण, धीरे-धीरे विना किसी दबाव के होता रहा है। इसे श्रौर 
भी शीघ्र तथा सफल बनाने के लिए सवर्ण हिन्दुओं को अपनी पृथकता और ग्रभि- 
मान को त्याग देना चाहिए । वर्णभेद ने हिन्दुओं में एक जातीयता का विकास नहीं 
होने दिया । एक सीमा तक ग्रवयवात्मक समष्टि (सम्पूर्णता ) और सांभे उत्तर- 
दायित्व की भावना का विकास करने के लिए हमें जात-पांत की भावना को समाप्त 
करना होगा । हमें श्रनगिनत जातियों और उपजातियों से भी पिण्ड छड्डाना होगा, 
जिनके साथ एकांतिकता, ईर्ष्या, लोभ और भय की भावना जुड़ी है। 

शारीरिक शुद्धि (शौचं ) आन्तरिक शुद्धि का ही साधन है । स्वच्छता दिव्यता 
के लिए प्राथमिक सहायता है। स्वच्छता के सम्बन्ध में हमारे विचार कुछ श्रौर 
अधिक वेज्ञानिक होने चाहिएं । पुराने समय में ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य एक-दूसरे 
के हाथ का पकाया हुग्ना अन्न खा सकते थे। मनु का कथन है कि द्विज को शुद्र 
के हाथ का पका भोजन नहीं करना चाहिए।' परन्तु जो खाद्य दास ने या परि- 
वार के मित्र ने या खेती के लाभ में साभीदार ने पकाया हो, वह खाया जा सकता 
है। हमारे इस समय में इस प्रकार के भेदभाव असमर्थनीय हैं और खिभानेवाले 
हैं, और ये स्वच्छुन्द सामाजिक गति में रुकावट डालते हैं। प्राचीन काल में मांस 
ब्राह्मण लोग भी खाते थे । प्राचीन वेदिक धर्म में पांच प्रकार के पशुओं की बलि 
दी जाती थी: बकरी, भेड़, गाय या सांड, और घोड़ों की ।* बौद्ध, जैन और 
वेष्णव मतों के प्रभाव के कारण यह प्रथा बुरी समभी जाने लगी । मनु और याज- 
वल्क्य ने मांसभक्षण पर इतने अधिक प्रतिबन्ध लगा दिए हैं कि वे मांसाहार को 
निरुत्साहित करते हैं। भारत के कुछ भागों (बंगाल भर कश्मीर) में ग्राजकल 
भी ब्राह्मण मांस खाते हैं, जबकि कुछ अन्य भागों में (गजरात में) निचले वर्णों 
के लोग भी मांस से परहेज करते हैं। हमारी आदतें स्वच्छुता के सिद्धान्तों पर 
ग्रधारित होनी चाहिएं, निषंधों पर नहीं । स्पर्श से अपवित्र हो जाने की धारणा 
त्याग दी जानी चाहिए । भ्रस्पृश्यक्म कई कारणों से उत्पन्न होती है : जाति के नियमों 
का उल्लंघन करने से ; कुछ विशेष पेशों को करने से ; कुछ अनाये धर्मों को स्वीकार 
कर लेने से । अस्पृश्यता का पाप पतनकारी है। और इस कुसंस्कार को दूर किया 





१. एकवर्णमिदं पूर्व विश्वमासीद्‌ युपिष्टिर 
कमक्रियाविशेषे य चातुवेश्य प्रतिष्ठितम्‌ ।--अरण्यपव 
२. ४-२३२ ; गोतम, १७-१ 
है, ४-२५३ ; आपस्तम्ब १८-१-६, १३, १४ 
४. १-१७-३०, ३७ 
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जाना चाहिए। 'भगवद्गाता' में कहा गया है कि स्वाभाविक योग्यताओं और कर्मों 
(धन्धों ) पर ग्राधारित केवल चार ही वर्ण हैं! और मनुष्यों की दिव्य (देव )और 
राक्षसी (ग्रासुर), केवल ये ही दो श्रेणियां हैं। ' मनु का कथन है कि केवल चार ही 
वर्ण हैं, पांचवां वर्ण कोई नहीं हैं । हरिजनों के विरुद्ध भेदभाव करना विलकुल 
अनुचित है। जब शंकराचार्य ने एक अछत' से बचने की चेष्टा की तो उसे यह 
बताया गया कि यह अनुचित है।४ पूजा के स्थान, सार्वजनिक कुएं, इ्मशान और 
स्नान के घाट जैसी सावंजनिक उपयोग की वस्तुएं,होटल श्रौर शिक्षा-संस्थाएं, सबके 
प्रवेश के लिए खुली रहनी चाहिएं। इन विषयों में सुधार भारतीय राजाश्ों द्वारा 
शासित भारतीय राज्यों में कहीं भ्रधिक प्र भावी हुए हैं।* आज जो कुछ किया जा 
रहा है, वह न्याय का या दान का प्रशइन नहीं है, अपितु प्रायरिचत्त का प्रइन है ५ 
जितना कुछ हमारे सामथ्य में है, वह सव भी जब हम कर चुकेंगे, तब भी, इस विषय 
में जितना हमारा पाप है, उसके एक अल्प अंश का भी प्रायश्चित नहीं हो पाएगा । 





१. चातुर्वेर्ण्य मया सुष्ट गुगकमविमागशः । 

२. १६-६ 

३. आह्मणः जत्रियों वेश्यः त्रयो वर्णा द्विजातय: 

चतुर्था एक जातिस्तु श॒द्रो नास्ति तु पन्‍्चमः | 

४. अन्नमयादनन्‍नमयम्‌ अथवा चेतन्यमेव ज्ेतन्यादू । 

द्विजवर दूरीकृतं वास्ल्षसि किं अर हि गचेल्, गच्छेति । 

लंदन में गोलमे ज़्ञ कान्फ स (१६३१)में गांधी ने कहा था, “यह समिति (अल्पसंख्यक समिति) 
शोर सारो दुनिया यह जान ले कि आज ऐसे हिन्दू सधारका का एक पूरा बगे है, जो यह अनुभव 
करते हैं कि अम्पृश्यता एक लज्जा का वस्तु है, अछूलों के लिए नही, अपितु सवर्ण हिन्दुश्रों के 
लिए ; ओर इसलिए उन्होंने इस कलंक को दूर करने का ठान ली! है ।'''अखृश्यता जावित रहे, 
इसकी तुलना में में यह अ्रधिक पसन्द करू गा कि हिन्दू धर्म मर जाए। जितना भी ज़ोर देकर मे 
कह सकता हूं, उतना ज्ञार देकर में कह रहा हूं कि यदि इस वस्तु का विरोध करनेवाला 
केवल में ही श्रकेला व्यक्ति हो3, तो भी में अपनी जान की बाज़ों लगाकर भी इसका विरोध 
करू गा ।!? । 

५. बड़ोदा के खर्गीय महाराजा गायकवाइड़ ने कई बहुत स्त॒त्य सुधार किए थे और यह घोषणा 
की थी कि राज्य के प्रबन्ध में विद्यमान हिन्दू मन्दिर सब जातियों के हिन्दुश्नों के लिए, अन्त्यजों 
तक के लिए भा, खोल दिए जाएंगे । 

१२ नवम्बर, १६२६ को त्रावण कोर-नरेश ने निम्नलिखित घोषणा की : 

“हमारे धर्म की सत्यता और प्रामाणिकता में गहरा विश्वास रखते हुए, यह सममते हुए कि 
यह दिव्य प्रेरणा ओर सवव्यापी सहिष्णुता पर आधारित है, यह जानते हुए कि अपने व्यवहार में 
गत शतादिदियों में यह अप्ने-आपको बदलते हुए समयों की आवययकताओं के श्रनुकूल ढालता रहा 
दे, ओर इस विषय में उत्सुक होकर कि मेरी हिन्दू प्रजा का कोई भी व्यक्ति जन्म, जाति या बिरा- 
दरी के कारण हिन्दू धर्म की सान्वना ओर शान्ति से वंचित न रहे, मैने निश्चय किया है भ्रौर 
मैं एतद्‌ दारा घोपयणा करता हूं, यह आज्ञत्ति करता हू ओर आदेश देता हू कि मन्दिरों में समुचित 
बातावरण बनाए रखने के लिए और उनके पूजा-अनुष्ठान आदि को बनाए रखने के लिए जो भी 
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। 


सस्कार 

संस्कारों में प्रमुख ये हैं: (१) जातकर्म या जन्म ; (२) उपनयन या 
आत्मिक जीवन में दीक्षा ; (३)विवाह ; (४) प्रंत्येष्टि या मृतक की श्रंतिम क्रिया । 
अन्य संस्कार, जैसे नामकरण--वच्चे का नाम रखना, शभ्रन्नप्राशन--बच्चे को 
पहली बार पका हुआ भोजन खिलाना, विद्यारम्भ--बच्चे की शिक्षा का आरम्भ 
लोकप्रिय ढग के संस्कार हैं, जिनसे बच्चे के प्रति प्रेम और वात्सल्य प्रकट होता है। 
उपनयन को छोड़कर वाकी सब संस्कार, भले ही अलग-अलग रूपों में, सभी हिन्दुग्रों 
द्वारा किए जाते हैं । उपनयन ग्राध्यात्मिक पुन्जन्म है। पहले जन्म में विच्छेद, 
वियोग और ग्रावश्यकता के सामने भुकना होता है। यह दूसरा जन्म सम्मिलन 
और स्वाधीनता में होता है । पहले जन्म में अस्तित्व का विशुद्धतवा बाहरी रूप 
ही होता है ; दूसरे जन्म का अर्थ है कि जीवन को गहरे ग्रांतरिक स्तर पर जीना 
है। उपनयन संस्कार का मूल भारत-ईरानी है। इसका सार पवित्र गायत्री मंत्र 
सिखाने में है। यह एक प्रार्थना है जो सवित (सूर्य ) * से की गई है, जो सृष्टि का मूल 
उदगम और प्रेरक माना जाता है। सारा सत्य प्रतीकात्मक है। सूर्य, जो प्रकाश 
और जीवन का प्रत्यक्ष खोत है, दिव्यता (ईश्वरत्व) की प्रकृति (स्वभाव) को 
ग्रन्य किसी भी कब्पनात्मक संकेत को अपेक्षा कहीं ग्रधिक अच्छी तरह व्यक्त 
करता है । दिव्य गक्ति का यह सबसे प्रमुख दृश्य आविर्भाव [(प्रकटन) है। 
मंत्र का अर्थ है : “हम देबीय प्रकाण की देदीप्यमान महिमा का ध्यान करते 
हैं ;वह हमारी बुद्धि को प्रेरणा दे । उपनिषदों के काल में उपनयन एक सीध- 
सादा अनुप्ठान था । शिप्य समिधाएं हाथ में लेकर गुरु के पास जाता था और 
छात्रत्व (ब्रह्मचर्य ) के झ्राश्रम में प्रविप्ट होने की इच्छा प्रकट करता था। मृगचर्म 
धारण करना, उपवास करना तथा अन्य गअनुप्ठान उस काल से अब तक चले 
ग्रा रहे हैं, जबकि वैदिक ग्राय वनों में रहा करते थे। जब सत्यकाम जाबाल गौतम 
हरिद्रमत के पास श्राकर सच वात बता देता है, तो गौतम कहता है, “समिधाएं 
ले आग्यो वत्स, मैं तुम्हें दीक्षा दंगा। * सूत्रों और स्मृतियों में पहुंचकर यह ग्रनुष्ठान 


नियम ओर शर्तें बनाए जाएं और लागू की जाएं, उनका पालन करने हुए, अब से सरकार द्वारा 
नियंत्रित मब्दिरों में प्रवेश या पूजा के लिए जन्म या धर्म के कारण किसी भी हिन्दू पर कोई भी 
प्रतिबन्ध नही रहेगा ।”” 

१. ऋग्वेद, ३-६२-१० 

२. तत्सवितुबेरेणप भगो देवस्य पीमहि थियो यो नः प्रचोदयात्‌ । 

वेदिक तथा अन्य परम्पराओ में सूये को परमात्मा की मति के रूप में प्रयुक्त किया जाता रहा 
है | इस प्रथा के वियय में दानते कहता हे, “मारे संप्तार में अन्य कोई इन्द्रिय-ग्राह्म वस्तु ऐसी नही 
है, जो परमाःमा का प्रतिरूप बनने के लिए सूर्य से श्रिक उपयुक्त हो |? 

३. छान्दोग्य उपनिषद्‌, ४-४५ 
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बहुत विशद हो गया है। सुप्रसिद्ध मंत्र ' को बोलते हुए यज्ञोपवीत धारण करना 
दीक्षा का प्रतीक है। यद्यपि क्षत्रियों और वेश्यों को भी उपनयन का अधिकार था, 
पर लगता है कि वे सब इस अधिकार का उपयोग करते नहीं थे। संध्या में श्रवेदिक 
तत्त्व मिल गए हैं ; संध्या के कई अ्वयव (अंग ) हैं : आचमन ( जल के घूंट भरना ) , 
प्राणायाम (इवास का नियंत्रण ), मार्जन (मंत्र बोलते हुए अ्रपने शरीर पर जल 
छिड़कना ) , अधमर्षण (सू्य को जल-पर्घ्य चढ़ाना ), जप (गायत्री मंत्र का बार- 
बार पाठ ), उपस्थान (प्रात:काल सूर्य की उपासना के लिए और सायंकाल वरुण 
की उपासना के लिए मंत्रों का पा5), उपसंग्रहण (अपने गोत्र और नाम का 
उच्चारण करते हुए, भ्रपने कान छूकर, पेर पकड़कर झऔर सिर भुकाकर यह कहना 
कि "मैं प्रणाम करता हुं ) । 

यह बहुत आवश्यक है कि महत्त्वपूर्ण संस्कार उपनयन करने की ग्रनुमति सब 
हिन्दुश्रों को, पुरुषों भर स्त्रियों को, दी जाए, क्योंकि सभी लोग ग्राध्यात्मिक अन्त- 
दृष्टि के उच्चतम लक्ष्य तक पहुंच पाने की क्षमता रखते हैं। उस लक्ष्य दक पहुं- 
चने के लिए मार्गों के सम्बन्ध में विभिन्‍न रूपों का विधान किया गया है। ऊपर के 
तीन वर्णों के लिए वैदिक मार्ग खुला है; 'भागवत' का कथन है कि स्त्रियों, श॒द्ठों 
और जातिच्युत ब्राह्मणों की वेद तक पहुंच नहीं है और इस लिए दयालु मुनि ने उनके 
लिए 'महाभारत' की रचना की है। * प्राचीन काल में वेदाष्ययन का निषेध इतना 
कठोर नहीं था ।* “धमंसूत्रों' के काल में इस विषय में असहिष्णुता इतनी अधिक 
थीं कि गौतम ने इस नियम का उल्लंघन करनेवालों के लिए प्रच॒ण्ड दण्डों का 
तिधान किया है ।* शंकराचायं का कथन है कि भले ही शूद्र को वेदाध्ययन पर 
ग्राधारित ब्रहद्मविद्या का अधिकार नहीं है, फिर भी वह अपना श्राध्यात्मिक विकास 
कर सकता है, जैसे विदुर और धरमंव्याध ने किया था और दस प्रकार आध्यात्मिक 
स्वाधीनता (मोक्ष) प्राप्त कर सकता है, जोकि ज्ञान का फल है।* जमिनि का 
कथन है कि बादरि के मतानुसार शद्र भी वेदिक अनुष्ठान कर सकते हैं।* 


१. यज्ञोपवीत॑ परम पवित्नं प्रजापतेयंत सहजं पुरस्तात्‌ 
आयुष्यमग्रय॑ प्रतिमुब्चशश्र यज्ञोपवीतं बलमस्तु तेज: । 
२. परन्तु रथकारों (बढ़श्यों) और निषाद स्थपतियों (वास्तकारों) को श्पवाद प्ानकर छूट 
दी गई थी | 
३. स्त्रीशद्रद्विजबन्धूनां त्रयो न श्रुतिगोचरा 
इति भारतमाख्यानं मुनिना कृपया कृतम्‌ ।--१-४-२५ 
 छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ४-१--२ 
, और 
, सूत्रभाष्य, १-३-३८ 
, निमित्तार्थन बादरिस्तरमात सवो पिकारं स्थात्‌ ।---१-३-२७ 
साथ ही देखिए 'भारद्वाज श्रौत सूत्र,” ५०२-८ ; कात्यायन, ६-४-४ 
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मनु," शंख और यम शुद्रों के संस्कार करने की ग्रनुमति देते हैं, किन्तु ये संस्कार 
वैदिक मंत्रों के पाठ के बिना होने चाहिएं। कारण चाहे कुछ भी क्‍यों न रहा हो, 
परन्तु इससे कुछ ग्राध्यात्मिक श्राडम्बर की बू श्राती थी, और बहुत विचार- 
विमर्श और वहुत-सी शत्रताएं उत्पन्न हुईं । 
अतीत में चाहे कुछ भी क्‍यों न होता रहा हो, परन्तु इस समय यह अत्यन्त 
आवश्यक है कि हमारे आ्राध्यात्मिक उत्तराधिकार का द्वार उन सबके लिए खोल 
दिया जाए, जो अपने-श्रापको हिन्दू कहते हैं । कई शेव और वैष्णव सन्त श्रछत 
जातियों के थे और अन्य अनेक भी ब्राह्मण नहीं थे । ऐसे अ्रनेक लोग, जो ब्राह्मण 
वर्ण के नहीं थे, पवित्रता और ईश्वर-प्राप्ति के उच्चतम झ्रादर्श तक पहुंचे हैं । 
प्रत्येक धर्म-सुधारक सारे समाज को सत्य, अहिसा, अपरिग्रह और आत्मसंयम 
(ब्रह्मचयं ) के आ्रादर्शों द्वारा ब्राह्मणत्व के स्तर तक ऊंचा उठाने का यत्न करता है। 
उन्होंने ऐसी पद्धतियां रची हैं, जिनके द्वारा अनुशासित जीवनवाले मनुष्य-जाति 
की रोकों को लांघ सकते हैं । श्रमण लोग, जो बौद्ध दृष्टिकोण को अपनाते हैं और 
ब्रह्म चर्य तथा स्वेच्छाकृत गरीबी (अ्रपरिग्रह ) के ब्रतों का पालन करते हैं, ब्राह्मणों 
के समकक्ष ही हैं। महान भक्त लोग भी जात-पांत से ऊपर उठ गए थे। झात्म-अनु- 
भूति के द्वार, सम्पूर्ण सुप्रवसरों के साथ ग्रनगिनत महिलाओं के लिए खुले थे। 
आध्यात्मिक दृष्टि से सब मनुष्यों की समानता के सिद्धान्त के कारण, इस तथ्य के 
कारण कि जो लोग ऊपर के तीन वर्णों के नहीं थे, उन्होंने भी आत्म-ज्ञान प्राप्त 
किया, श्रौर हिंदू शास्त्रकारों द्वारा इस स्वीकृति के कारण, कि शूद्रों को भी आत्म- 
ज्ञान प्राप्त करने का अधिकार है यह श्रावश्यक हो जाता है कि आज हम अपनी 
आध्यात्मिक पैतुक सम्पत्ति के द्वार सब हिन्दुग्नों के लिए, जाति या परिष्ठा (हैसि- 
यत ) का कुछ भी भेदभाव किए बिना, खोल दें । ब्राह्मण कोई वर्ग या श्रेणी नहीं है, 
अपितु यह तो एक प्रकार के स्वभाव का नाम है। यह स्वभाव किसी भी व्यक्ति में 
हो सकता है ; और यह भी सम्भव है कि ब्राह्मण जाति में उत्पन्न बहुत-से लोगों में 
यह न भी हो। यह लिग या व्यवसाय, जन्म या वंश पर निर्भर नहीं है ; उनसे 
स्वतन्त्र है। प्रत्येक व्यक्ति को ब्राह्म णत््र प्राप्त करने का अ्रधिका र है, जो ब्राह्मणत्व 
वह स्थिति है, जहां पहुंचकर श्रांतरिक चारुता और बाह्य सौंदर्य एक हो जाते हैं । 
गायत्री की प्रार्थना भारत के सांस्कृतिक इतिहास की समयुगीन है, और वह 





१. १०-१२७ 
. याज्षवल्वय पर विश्वरूप की टीका, १-१३ 
३. वीरमित्रोदयं का कथन हे कि यद्यपि श॒द्रों से यह आ्राशा नहीं की जाती कि 4 वेदों 
| अध्ययन करेंगे, फिर भी वे स्मृतियों ओर पुराणों का श्रध्ययन करके श्रात्म-ज्ञान प्राप्त कर 
सकते हैं , क्योंकि उन्हें भी उच्चतम आत्म-ह्वान प्राप्त करने का अधिकार है : आत्मप्रतिपादक पुराण 
भश्रवणेन आत्मब्ानं भावयेत्‌ | 
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हर स्त्री, पुरुष, ऊंच-नीच, सबको सिखाई जानी चाहिए। इसमें यह मान लिया 
गया है कि वस्तुएं जिस रूप में हैं उनमें एक प्रकार की अ्रविराम भअ्रस्थिरता है ; 
एक उत्कृष्टतर मार्ग की शाश्वत खोज है श्रौर है एक उत्कृष्टतर संसार की ओर 
निरन्तर प्रगति। जीवन का सबसे बड़ा वरदान एक उच्चतर जीवन का स्वप्न है। 
प्रत्येक व्यक्ति की महत्त्वाकांक्षा यह होती है कि उसे गम्भीरतर, तीब्रतर और 
विस्तृततर आत्म-चेतना प्राप्त हो ग्रौर स्पष्टतर आात्म-ज्ञान प्राप्त हो। हमें अपने 
से उत्कृष्टतर किसी वस्तु को तेयार करने का प्रयत्न करना चाहिए। इस प्रार्थना 
को तो संदेहवादी और ईश्वरवादी भी भ्रपने बौद्धिक अ्रन्त:करणों पर आंच ग्राने 
दिए बिना अपना सकते हैं। यह मानव-आत्मा में श्रौर मानवीय प्रयत्न की समाप्ति 
में श्रद्धा की पहले से ही कल्पना करके चलती है। यह उस सच्चे धर्म की प्रतीक 
है, जो आध्यात्मिक अभियान (साहस-कार्य) है, एक भ्रविराम नवीकरण है। 
परमात्मा सतत पुन्जन्म है। हमें अ्पने-अपको नग्न (अ्रनावृत ) और मिथ्यात्व 
के मुखावरण के विना पाना होगा तभी हमारा दूसरा जन्म होता है। 

हमारे प्रयोजन के लिए, हिन्दू वह है जो अपने जीवन और ग्राचरण में, वेदों 
के ग्राधार पर भारत में विकसित हुई किन्‍्हीं भी धामिक परम्पराश्रों को अपनाता 
है। केवल वे ही लोग हिन्दू नहीं हैं, जो हिन्दू माता-पिता की सन्‍्तान हैं, अपितु वे 
सब लोग भी हिन्दू हैं, जिनके मातृपक्ष या पितृपक्ष के पृर्वजों में कोई हिन्दू था 
और जो स्वयं इस समय मुसलमान या ईसाई नहीं हैं । 

हाल के दिनों में हिन्दू धर्म ने अपने-अआपको समय की श्रावश्यकताओओं के अनु- 
सार ढाल पाने में अपनी अ्निच्छा या अक्षमता प्रदर्शित की है। बदलती हुई परि- 
स्थितियों के श्रनुसार अपने आधारभूत सिद्धान्तों में छूट देने के लिए बहुत श्रधिक 
जल्दबाजी करना अपनी परम्परा के सिद्धान्तों में विश्वास की कमी का द्योतक है ; 
परंतु कभी भी परिवतेन ही न करना मूख्खता है । प्राचीन प्रणाली के, जेंसी कि वह 
हम तक चलती आई है, समर्थन में लड़ना गलत मोर्चे पर लड़ना है। हम अपनी 
संस्कृति के महान ग्रादर्शों को नहीं त्याग सकते, परंतु अनुप्ठानों श्र संस्थाश्रों के 
रूप में उनके मूंस्वरूप से हमें ऊपर उठना होगा । इतिहास को वापस नहीं मोड़ा 
जा सकता। हमें प्रामुल क्रांति और अ्रतीत की ओर वापसी, दोनों से ही साफ 
बचकर आगे बढ़ना है। कई बार अपनी थकान के कारण हमें प्रलोभन होता है कि 
हम अपने ग्रतीत को त्याग दें, और बिलकुल नये सिरे से प्रारम्भ कर। परम्परा 
एक भारी बोझ अनुभव होने लगती है, जो हमारे ऊपर टूट पड़ती हुई ग्रव्यवस्था 
(अंधेरगर्दी ) से हमारी यशथरेष्ट रक्षा नहों कर पाती, और फिर भी नये सिरे से 
जीवन प्रारम्भ करने में रकावट बनती है। ऐसा आचरण लाभकारी नहीं होगा । 
उन अनश्वर सिद्धांतों के, जिनका विकास हमारे इतिहास में हुझ्ना है, प्रध्ययन द्वारा 
हमें मानवीय गौरव, स्वतंत्रता भ्रौर न्याय की रक्षा के लिए नये संस्थात्मक रक्षण- 
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उपायों का विकास करना होगा । नूतन की सच्ची-खरी शक्तियों को अतीत के 
प्रामाणिक सिद्धांतों के साथ एक नई एकता में गंधना होगा। ग्रत्याचार और कष्ट 
के सुदीर्घ युगों में इस देश ने श्रपने ग्रादर्शों को बनाए रखने में गौरवपूर्ण स्थिरता 
प्रदशित की है। श्राशा की ज्योति कभी भी बुझी नहीं है। विदेशी शासन की 
ग्रंथकारमय पृष्ठभूमि में यह उज्ज्वलतम दीप्ति से जल रही है । परंतु यदि भारत 
को आध्यात्मिक और भौतिक मृत्यु से बचना अ्रभीष्ट हो, तो हमारी सामाजिक 
ग्रादतों और संस्थाओं में आम्‌ल परिवर्तन करना अत्यावश्यक है । यदि हिन्दू धर्म 
को अपनी विजयिती शक्ति और आगे बढ़ने, अन्त:प्रवेश करने और संसार को 
उबर करने के बल को फिर प्राप्त करना हो, तो हमें अपने धामिक विचारों और 
झ्राचारों का अब पुनर्गठन करना होगा। 


४ | हिन्दू समाज में नारी 


भूमिका--प्राचीन भारत में नारी--मानव-जीवन में प्रेम का स्थान-- 
भौतिक भआाधार--जातीय तत्त्व-मित्रता--प्रे म--विवाह--विवाह शोर 
प्रेम--हिन्दू संस्कार--किताह के प्रकार--बा ल-विवाह--सं गियों का चुनाव-- 
बहुपतित भोर बहुपतील--विधवाश्रों की स्थिति--तलाक--समाज- 
पृपार--सन्तति-निरोध--विफलता श्रों के प्रति रुख 


भभिका 


नर आर नारी के सम्बन्धों के प्रश्न के बारे में गम्भीर कम और ईमानदार 
प्रधिक होना उचित होगा। जीवन के इन गम्भीर मामलों में हमारी प्रवृत्ति यह 
होती है कि हम संसार के सामने एक मिथ्या-सा अभिनय करे। जहां सचाई और 
ग्रान्तरिक ईमानदारी होनी चाहिए, वहां छल और क्ृत्रिमता व्याप्त है। अच्छा 
यह है कि इन तथ्यों का सामना ईमानदारी से किया जाए और ऐसी योजनाएं 
बनाई जाएं जो ग्रत्यधिक ग्रादशंवादी न हों । हम मनुष्यों के सामने ग्रच्छाई का 
जो नमूना और नंतिक कार्यों का जो विधान प्रस्तुत करें, वह ऐसा होना चाहिए 
जिसका वे पालन कर सके । वह उस संसार के साथ संगत होना चाहिए जिसमें हम 
रहते हैं, जिसमें सामाजिक आ्रादतों श्रोर व्यवहार का ढांचा खोखला हो रहा है और 
समाज घुल-घुलाकर नये रूप में ढल रहा है । 

पुरुषों ने, जो स्त्रियों के सम्बन्ध में प्रकट किए गए अधिकांश दृष्टिकोणों के 
लिए उत्तरदायी हैं, स्त्रियों के स्वभाव के विषय में और स्त्रियों की ग्रपेक्षा पुरुषों 
की श्रेष्ठता के विषय में मनगढ़न्त कहानियां वना डाली हैं । उन्होंने श्रपनी सारी 
सूभ-बूक नारी की रहस्यमयता और पवित्रता के साथ-साथ उनके सौन्दर्य और 
प्रस्थिरता के चित्रण में लगा दी है । 


प्राचीन भारत में नारी 


जब यह कहा जाता है कि नर और नारी, पुरुष और प्रकृति की भांति हैं, तो 
१६२ 
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इसका भ्रभिप्राय यह होता है कि वे एक-दूसरे के प्रक हैं। मानव-जाति में नर- 
नारी का लिगभेद होने के कारण श्रम का विभाजन करना आवश्यक हो गया है । 
कुछ का ऐसे हैं जिन्हें पुरुष नहीं कर सकते । इस प्रकार का विशेष कार्य का कौशल 
स्त्रियों को उनके नारीत्व से वंचित नहीं करता और न इससे नर और नारी के 
स्वाभाविक सम्बन्ध ही बिगड़ने पाते हैं। पुरुष ख्रष्टा है और नारी प्रेमिका । नारी 
के विशेष गुण हैं दया और कोमलता, शान्ति और प्रेम, समपंण और बलिदान। 
पाशविकता, हिंसा, क्रोध और विद्वेष उसके स्वाभाविक गुण नहीं हैं। पुरुष का 
प्रभुत्व स्वाभाविक नहीं है। ऐसे भ्नेक युग और समाज के रूप रहे हैं, जिनमें पुरुष 
का प्रभुत्व उतना सुनिश्चित नहीं था जितना हम अज्ञानवश मान लेते हैं। चारुता 
के परिणाम स्त्रियों की पुरुषोचित गुणों की अपेक्षा कहीं ग्रधिक ग्रच्छी तरह रक्षा 
कर सकते हैं। स्त्री शोर पुरुष में भ्रव्तर आवश्यक हैं और उनका प्रयोजन पा र- 
स्परिक शिक्षण है।'* जुलू शब्दकोष में पुरुष की परिभाषा करते हुए कहा गया है, 
“एक पशु, जिसका प्रशिक्षण नारी करती है । नारी मूलतः: पुरुष की शिक्षक है ; 
तब भी, जबकि वह बच्चा होता है और तब भी, जब वह वयस्क हो जाता है। ऐत- 
रेय ब्राह्मण में कहा गया है, “क्योंकि पिता फिर अपनी पत्नी से उत्पन्न होता है 
(जायते पुनः), इसी लिए वह जाया कहलाती है। वह उसकी दूसरी माता है।* 
गीतगोविन्द' उस इलोक से प्रारम्भ होता है, जिसमें राधा से कृष्ण को घर ले 
जाने का अनुरोध किया गया है ; उसके स्वभाव की पूर्णता को झागे बढ़ाने के लिए, 
क्योंकि वह भीरु बालक है।* जब ग्राकाश बादलों से काला पड़ जाता है, भविष्य 
का मार्ग घने वन में से होता है, जब हम अन्धकार में बिलकुल श्रकेले होते हैं, 
प्रकाश की एक भी किरण नहीं दीख पड़ती, श्रौर जब सब ओर कठिनाइयां ही 
कठिनाइयां होती हैं, तब हम अपने-प्रापको किसी प्रेममयी नारी के हाथ में छोड 
देते है। 

नारी शिशु को दुहित्‌' नाम दिया गया है, जिसका श्रंग्रेज़ी रूपान्तर 'डॉटर' 
है। इस शब्द से ध्वनित होता है कि स्त्री का मुख्य करतंव्य गाय दुहना है। बुनना, 
सिलाई-कढ़ाई, घर का काम और फसलों की देखभाल उसके मुख्य कर्तव्य हैं ।" 


अननम मनन जनम जज “गण 


१. जब एक फ्रांतीसी संसद सदस्य ने स्त्रियों के लिए बोट के अधिकार का समर्थन करते 
हुए कहा कि स्त्री ओर पुरुष में कितना थोड़ा-सा श्रन्तर है, तो सारी विधानसभा उठ खड़ी हुई 
भर चिल्लाई, “वह श्रन्तर चिरजीबी हो !? 

२. २७-१३ 

३. मेधेमेंदुरमम्बरं वनभुवः श्यामास्तमालद्रमैः 

नकत भीरुरयं त्वमेव तदिदं राधे गृह प्रापय' 
भीरु: शिशुबत्‌ भयशील: । 

४. देखिए, रघुवेश ४-२० 
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शिक्षा भी बहुत महत्त्वपृणं समभी जाती थी । ब्राह्मण कन्याओों को वेदों की शिक्षा 
दी जाती थी और क्षत्रियवर्ण की कन्याओ्रों को धनुष-बाण का प्रयोग सिखाया 
जाता था ।' भारहुत की मूर्तियों में कुशल अश्वारोही स्त्रियों की सेना का चित्रण 
है। पतंजलि ने भाला चलानेवाली महिलाओं (शक्तिकी:) का उल्लेख किया है। 
मेंगस्थनीज़ ने चन्द्रगुप्त की अंगरक्षक अमेजन महिलाओं का वर्णन किया है। 
कौटिल्य ने महिला धनुर्धरों का उल्लेख किया है (स्त्रीगर्ण: धन्विभि:) । घरों में 
और भारत के वन-विश्वविद्यालयों (प्राश्रमों) में लड़कों और लड़कियों को साथ- 
साथ शिक्षा दी जाती थी। वाल्मीकि के आश्रम में आत्रेयी राम के पुत्र लव और 
कुश के साथ पढ़ा करती थी।' संगीत, नृत्य और चित्रकला ञ्रादि ललित कलाओओं 
की शिक्षा लड़कियों को विशेष रूप से दी जाती थी। हाल के दिनों में भी स्त्रियों 
ने यह सिद्ध कर दिखाया कि वे उन कामों को कुशलता से कर सकती हैं, जो सामा- 
न्यतया पुरुषों को सौंपे जाते हैं।' फिर भी आज तक यही दृष्टिकोण जड़ जमाए 
हुए है कि बौद्धिक योग्यता की दृष्टि से स्त्रियां पुरुषों से घटिया होती हैं।” एक 





१. ऋग्वेद १११२-१० । १०-१०२-२ | मंडन मिश्र की पत्नी में इतनी बौद्धिक योग्यता 
थी झ्रोर उसे इतनी स्वतन्त्रता थी कि उसने अपने पति और शंकराचार्य के बीच शास्त्रार्थ में 
मध्यर्थ का काम किया था । 

२. मालतीमाधषव में भवभूति ने दिखाया है कि कामन्दकी लड़कों के साथ पढ़ती थी । 

३. मिसेज़ शारलोट मेनिग को एक पत्र में जे० एस० मिल लिखता है, “तुमने मुझसे 
यह जानकारी मांगी दै कि भारत में शासन करनेवाले परिवारों में महिलाओं ने कितनी प्रशासन- 
कुशलता दिखाई है श्रौर विशेष रूप से यह कि ये महिलाएं हिन्दू थी या मुसलमान | वे लगभग 
सबकी सब हिन्दू दें । ऐसा मामला मुसलमान खानदान में कम ही हो पाता दे, क्योंकि मुर्श्लिम 
कानून के अनुतार माता अपने नाबालिग पुत्र की भ्रभिभावक नही होती, जबकि हिन्दुओं में माता 
को अपने सगे पुत्र या गोद लिए पुत्र की अभिभावक बनने का श्रथिकार हे। परन्तु इन महिलाओं 
में सबसे श्रधिक उल्लेखनीय महिला भोपाल की स्वर्गीया सिकन्दर बेगम मुसलमान थी | क्‍योंकि 
देशी रियासतें इण्डिया हाउस में मेरे विभाग में थीं, इसलिए मुझे; इस विषय में श्रविकतम जान- 
कारी पाने का अवसर मिला कि इन रियासतों का शाप्तन किस ढंग से होता था | कई वर्षों में 
सबल, शक्तिशाली श्रौर कुशल प्रशासन के जो उदाहरण मेरे सामने आए, उनमें से अधिकांश उन 
रानियों ओर राश्यों के थे, जो नाबालिग राजाओं का अभिभावक बनकर शासन कर रही थी ।” 

४. हेनरी जम्स ने मिसेज झोलफेंट के उपन्यास “किर्टीन' के सम्बन्ध में लिखते हुए लिखा : 
“पहले २० पृष्ठ पढ़ने के बाद मुझे यह पक्का विश्वास हो गया कि बेचारी लेखिका को साहित्य 
की बड़ी सरल भोर नारी-सुलभ धारणा दै। ऐसी फिप्तलती हुई-सी, भ्रपर्ण, रुकती हुई, लड़खड़ाती 
हुई, भांकती हुई और नीचे जो एक कमज़ोर प्राणी की तरह हवा में उड़ी जा रह हो भोर लक्ष्य 
की श्रोर पहुंचने के लिए जी-जान से संघर्ष कर रही दो भर भ्रन्त में मूछित होकर कांपती हुई 
अचेत होकर गिर पड़ती दे |?” दूसरी ओर वर्जिनिया वुल्फ को शिकायत दे कि यह सारा पुरुप- 
रचित संसार है, जिसमें प्रुषों के प्रमुख धंधे खून बद्दाना, पेसा कमाना और वर्दियां पहनना है, 
जैसे कि सामनन्‍्त भ्रपने चोगे पहनते हैं, विशप अपने लथ. . पहनते हैं, न्यायाधीश सिर पर टोपियां 


रखते दें ओर सेनापति रंगीन रिबन लगाते दें । 
घ-१० 
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चीनी कहावत में कहा गया है, “पुरुष सोचता है कि वह जानता है, पर स्त्री उससे 
कही अधिक जानती है ।' 

वैदिक युग मे धर्म की सबसे बडी अभिव्यक्ति यज्ञ था । पति-पत्नी दोनो इसमें 
भाग लेते थे। दोनो मिलकर प्रा्थंनाए करते थे और आहुतिया डालते थे। लड़- 
कियो का उपनयन सस्कार होता था और वे सन्ध्या की विधि पूरी करती थी। 
“युवती कन्या का, जिसने ब्रह्मचय का पालन किया हो, ऐसे वर के साथ विवाह 
कर देता चाहिए, जिसने उसीकी भाति ब्रह्मचर्य पालन करके शिक्षा पाई हो ।”'* 
सीता का वर्णन सन्ध्या करते हुए किया गया है।' हारीत का विचार है कि स्त्रियों 
के दो वर्ग होते है--ब्रह्म वादिनी और सद्योवध्‌ ।? पहले प्रकार की स्त्रिया विवाह 
नहीं करती और वेदों का अध्ययन करती है और नियत विधियों का पालन करती 
है और बाद मे विवाह का समय आने पर उनका उपनयन सस्कार किया जाता है। 
इस विषय में यम के उद्ध रण प्राप्त होते है कि श्रतीत काल मे कनन्‍्याए मेखला धारण 
करती थी, वेदों का अ्रध्ययन करती थी और मन्त्रपाठ करती थी।* मनु का विचार 
है कि कनन्‍्याञ्रो के लिए विवाह को उपनयन का समस्थानीय समभा जाना चाहिए।४ 
परन्तु अ्रतीत के व्यवहार को दृष्टि मे रखते हुए और इस बात को मन मे रखते हुए 
कि पति-पत्नी एक ही समूची वस्तु के प्रक अ्रग हैं, दोनो को ग्राध्यात्मिक जीवन 
प्रौर अनुशासन मे समान अधिकार प्राप्त होना चाहिए। ग्रविवाहित रहने की दशा 
में भी पुरुषो और स्त्रियो को आध्यात्मिक उन्नति का समान अधिकार है। 

ऐसा कोई धामिक प्रतिबन्ध नही था कि प्रत्येक लड़की को विवाह करना ही 
चाहिए। यह ठीक है कि पत्नी और माता बनना स/्त्री के कर्तव्यों मे ग्रसदिग्ध 
रूप से सबसे अधिक कौशलपूर्ण और कठिन काय है, फिर भी किसीको इसके लिए 
विवश नही किया जाना चाहिए। प्रजातन्त्र शासन-पद्धति का एक विशिष्ट रूप 
उतना अधिक नही है, जितना कि व्यक्ति के मूल्य की मान्यता है, चाह व्यक्ति 
पुरुष हो या स्त्री, ग्रपराधी या बहिष्कृत । यह बात स्पष्ट रूप मे प्रनुभव कर ली 
गई है कि कुछ आत्माओं के लिए अपने लक्ष्य को एकाकी जीवन बिताते हुए प्राप्त 
करना सम्भव होता है और प्रेम और विवाह के आबन्द सामाजिक जीवन को 


१. यजुब॑द हे 

२. रामायण २-८७-१६, ६-४-४८ | भागवत में दाक्षायण की पुत्रियों का उल्लेख है, जो 
दर्शन ओर धर्म के प्रश्नों में बहुत निष्णात थीं। (४-१-६४) 

३. द्विविधाः स्त्रियः ब्मवादिन्यः सथोवधवश्च, तत्र ब्रह्मवादिनीनां उपनयन मग्नीन्षनं बेदा- 
ध्ययन खगददे च भिन्ताचयो, सोवधूना तु उपस्थिते विवादे उपनयनमात्र कृत्वा विवाह: कार्य:। 

४. पुराकल्पेष नाराणा मुंजीवन्धनमिष्यते, अ्रध्यापनं च वेदानां सातिश्रीकचनं तथा | गद्य 
चर्येण कन्या युवानं विन्दते पतिम्‌ | भ्रथवंवेद, ६-५-१८। गोमिल ने यशोपबीत धारण करनेवाली 
के रूप में पत्नी का उल्लख किया है, यह्ोपवीतिनीम्‌ | २-१-१६ 
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प्रानन्दों की भांति भ्रात्मिक जीवन से ध्यान बंटानेवाले भ्रधिक होते हैं। यदि कोई 
ऐसे व्यक्ति हैं, जो ब्रह्मचारी रहकर सन्तुष्ट हैं, यदि उनका स्वभावत: भूकाव इस 
झोर है भर वे पभ्रकेले प्रक्षुब्ध रहना चाहते हैं, तो कोई कारण नहीं कि समाज 
उनको अकेले रहने की स्वतन्त्रता क्यों न दे। यह बिलकुल अनुचित है कि उन्हें 
घरेलपन के भंफट में फंसने को विवश किया जाए, जिसके लिए वे उपयुक्त नहीं 
हैं। विचार और समाज की सारी परम्परा, ग्रोछ्ला वार्तालाप और माता-पिता की 
स्वार्थ-मावना, जो अपने वंश को आगे चलता देखना चाहते हैं, भ्रात्मा की मुक्ति के 
लिए प्रार्थना करनेवाले वंशज के प्रभाव का भय ग्रौर तथाकथित धर्म भ्रनिच्छुक 
व्यक्तियों को भी विवाह के लिए विवश कर देते हैं। परन्तु पिछले कुछ समय से 
प्राथिक भर भ्रन्य दशाओ्रों के कारण श्रविवाहित लोगों की संख्या बढ़ती पर है। 
(परन्तु कुछ स्त्रियां पुरुषोचित प्रकार की ऊर्जंस्वी श्रौर महत्त्वाकांक्षी होती हैं ! 
वे जीवन के पुरस्कारों के लिए संघर्ष करती हैं श्ौर खेलों तथा राजनीति में रुचि 
लेती हैं। वे प्रेम श्रोर विवाह के सब सम्बन्धों से बचने का यत्न करती हैं ; परन्तु 
यदि दुघंटनावश वे ऐसे किसी सम्बन्ध में ञ्रा पड़ती हैं, तो वे अपने-प्रापको अपने 
पतियों से उच्चतर सिद्ध करने का यत्न करती हैं श्रौर इस प्रकार विवाहित जीवन 
के माधुय को बिगाड़ती हैं » वे यह सिद्ध करने में गये अ्रनुभव करती हैं कि उनमें 
घरेलूपन की भावना कभी विकसित ही नहीं हुई । यद्यपि ऐसे मामले बहुत थोड़े 
होते हैं, फिर भी समाज को उनके लिए गुंजाइश रखनी होगी । इस प्रकार की पौरुषी 
स्त्रियां उस उच्चतम सीमा तक नहीं पहुंच पातीं, जहां तक कि नारी पहुंच सकती है |) 
स्त्रियों को अलग-थलग रखने की प्रथा भी पहले नहीं थी। युवती कन्याएं 
स्वच्छुन्द जीवन बिताती थीं और अपने पति के चुनाव में उनकी आवाज निइचायक 
होती थी उत्सवों के समय और क्रीड़ा-प्रतियोगिताओं (समन) में लड़कियां खूब 
सज-धजक र सामने झ्राती थीं।' स्त्रियों को अपने पति की सम्पत्ति में ग्रधिकार 
होता था भ्रौर कभी-कभी उनको अ्रविवाहित रहकर अपने माता-पिता भ्रौर भाइयों 
के साथ रहने दिया जाता था।' अ्रथवंवेद में ऐसी कन्याग्रों का उल्लेख है, जो 
प्राजीवन अपने माता-पिता के साथ रहती थीं।* पैतृक सम्पत्ति का कुछ अ्रंश 
_ ॥, (-४८-६ ; १-१२४-८ ; ४-५८-८ | काएगी ने समन का चित्र खींचते हुए लिखा दै, 
“स्त्रायां भर कन्याएं अच्छे-भच्छे कपड़े पहनकर आनन्दपूर्ण सहभोज के लिए चल पड़ती हैं । 
युवक और युवतियां जल्दी-जल्दी घास के मेदानों को झोर जाते हैं जबकि जंगल श्रौर खेत ताज़ा 
हरियाली से ढके होते हैं । वहां वे नृत्य में भाग लेते हैं; वाद्य बजते हैं श्रोर लड़के और लड़कियां 
एक-दूसरे को पकड़कर तेज़ी में घूमते हैं, यहां तक कि उनके परों तले धरती कांपने लगती है 
और धूल के बादल आनन्द से नाचती हुई भीड़ को ढक लेते दें ।??-- ऋग्वेद, पृष्ठ १६ 
२. देखिए ऋग्वेद, १-११७-७ अ्रमाजुः उस लड़की को कहते थे, जो श्रपने पिता के घर 
में हो बूढ़ी हो जाती थी। देखिए २-१७-७; १०-३६-३; ८-२१-४ 
है. ११४३ 
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उनको दहेज के रूप में दिया जाता था, जो उनकी सम्पत्ति बन जाता था, जिसे 
बाद के लेखकों ने स्त्रीधन नाम दिया । 

महाकाव्यों के काल में स्त्रियों को किन्‍्हीं विशेष ग्रक्षमताओं का शिकार नहीं 
होना पड़ता था। वे तप करती थीं और वल्कल पहनती थीं। धृतब्रता, श्रुतवती 
झ्रोर छुलभा अ्विवाहित रहीं और ग्राध्यात्मिक जीवन बिताती रहीं। 

संन्यास के महान आदर्श की छाया में स्त्रियों की दुबंलताग्नों का साधुश्रों को 
चेतावनी देने के लिए अभ्रतिरंजन किया गया ।' प्रब्रज्या को प्रोत्साहन देने के लिए 
स्त्रियों को दुनियादारी का मूल बताकर घृणा का पात्र कहा गया। हेमचन्द्र की 
दृष्टि में वे नरक का मार्ग दिखानेवाली मशाल' थीं।' एक महान धर्म की 
परम्परा के अनुसार अभी स्त्री का सुजन भी मुश्किल से हुआ ही था कि उसपर 
इस वाक्य द्वारा अभियोग लगाया गया, ““्त्री ने मुझे प्रलोभित किया। ईसाई 
यूरोप इस विश्वास की छाया में पला है कि यदि स्त्रियां इतनी निष्ठुर न होतीं, 
तो संसार में मृत्यु का अस्तित्व ही न होता। स्त्री पर विश्वासघात, चुगलखोरी 
और मनुष्यों को विनाश-पथ की ओर प्रलुब्ध करने का झ्ारोप लगाया गया । 
परन्तु वराहमिहिर (ईस्वी सन्‌ छठी शताब्दी ) का कैथन है कि धर्म और भश्र्थ की 
सिद्धि स्त्रियों पर ही निर्भर है श्रौर मानवीय प्रगति के लिए वे भ्रत्यन्त आवश्यक 
हैं। उसको यह शिकायत है कि परलोक का ध्यान रखनेवाले लोग स्त्रियों के गुणों 
की ओर से आंख मींच लेते हैं श्रौर उनकी दुबंजताग्रों का बढ़ा-चढ़ाकर वर्णन करते 
हैं।* स्त्रियों के दीष वही हैं, जो पुरुषों के दोष हैं । सच कहा जाए, तो उनमें पुरुषों 
की अपेक्षा कहीं ग्रधिक गुण हैं । 

यदि स्त्रियों को बिना किसी परम्परा के पथ-प्रदशंत के अपने भरोसे छोड़ 

१. तुलना कीजिए, न वै स्त्रीणां सख्यानि सन्ति सलाबृकाणां दृदयानि एता । (““सित्रियों के 

साथ स्थायी प्रीति नहीं दो सकती । इनके हृदय बधेरों के द्ृदयों के समान होते दें |!?--ऋग्वेद 
१०-१५-१५ । यह ध्यान रखना चाहिए कि ये शब्द उबंशी भप्सरा ने कद्दे थे | साथ दी देखिए, 
“स्त्री के मन को संयम में नहीं रखा जा सकृता” (स्त्रिया अशास्यं मनः) 3 ७-३३-१७ 

२. बीज॑ भवस्य नरकमार्गद्वारस्य दीपिका | टटलियन की इस कट्टक्ति से तुलना कीजिए 
“इस पीढ़ी में भगवान का दंड तम स्त्रियों की जाति पर दे | तुम शतान का दरवाज़ा हो | मनुष्य 
में परमात्मा की जो मूर्ति है, उसे तुम नष्ट कर देती हो ।”” एक लेटिन का लेखक कहता है, “स्त्री 
पुरुष की भ्रस्तव्यस्तता दै ।?? 

ये5पि अंगनानां प्रवदन्ति दोषान्‌ वैराग्यमार्गेण गुणान्‌ विद्यय । 

* ४. गणाधिकाः । यरिपिडोज़ ने अपनी मीडिया में स्त्रियों के साथ किए जानेबाले व्यवहार के 
विरुद्ध भ्रतिबाद किया है, “जिन भी वस्तओं में जीवन दे भोर भनुभति है, उन सबमें हम स्थ्रियों 
की दशा सबसे अधिक शोचनीय है, क्योंकि हमें सोना देकर श्रपना पति खरीदने को विवश होना 
पड़ता है, जो, सबसे बुरी बात यह दे कि, हमारे शरीर का भी स्वामी द्वोता दै**'**'कहा जाता दै 
कि हम सुरक्षापणण जीवन बिताती हैं, जबकि हमारे पति यद्धों में जाते हैं | पर यद्द बेहूदी बात दै। 
मैं एक बार सन्‍्तान जनने की श्रपेज्षा दो बार युद्ध में जाना पसन्द करू गी ।?” 
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दिया जाए, तो वे न तो पुरुषों से ग्रधिक स्थिर होती हैं प्रौरन कम स्थिर । उनकी 
काम-प्रवत्तियां पुरुषों की अपेक्षा कम परिवर्तनशील नहीं होतीं।* न तो स्त्री 
मासूम मेमना है और न पुरुष निगल जानेवाला राक्षस । आदिम युग में स्वेच्छा- 
चार की प्रथा थी और वह बुरा नहीं समभा जाता था। स्त्रियां जसा चाहें, रह 
सकती थीं।' जब भी परिस्थितियां अनुकल होती थीं, वे एक विवाह-सम्बन्ध को 
त्याग देती थीं। विक्टो रिया के देशी निवासियों में स्त्रियों के इतने अधिक प्रेमी 
होते हैं कि उनमें यह बता पाना लगभग असम्भव होता है कि किस बच्चे का पिता 
कौन है ।* अ्ररब और मडागास्कर में कुलीन घरों की महिलाएं विवाह तो केवल 
एक ही पुरुष से करती हैं, परन्तु उसके साथ ही उनके अनेक प्रेमी भी होते हैं। 
सन्‍्तानोत्पादन के बोभ के कारण स्त्रियों का कुकाव एक पति के साथ जीवन 
बिताने की ओर होता है। यदि उसे ग्राथिक पराधीनता से मुक्ति मिल जाए, तो 
उसकी एकविवाहशील होने की सम्भावना पुरुष की अपेक्षा अ्रधिक नहीं है। ऐसे 
एकविवाह बहुत थोड़े हैं, जिनमें बीच-बीच में बार-बार तलाक हुए हों। महा- 
भारत में ऐसे प्रदेशों का उल्लेख है, जहां स्वेच्छाचार प्रचलित था। ये प्रदेश उत्तर 
कुरुओं का देश और माहिष्मती नगर थे। इस स्वेच्छाचार के लिए पूर्वे 
घटनाओं के कारण ग्रनुमति प्राप्त थी और बड़े-बड़े ऋषियों ने इसकी प्रशंसा की 
थी ।९ महाभारत में बताया गया है कि र्वेतकेतु को उस समय बहुत दुःख हुग्रा, 
जब एक ब्राह्मण उसके पिता की उपस्थिति में उसकी माता का हाथ पकड़कर ले 
जाने लगा। परन्तु उसके पिता ने शान्तिपूर्वक कहा, यह तो प्राचीन प्रथा है। उसने 
कहा, “वत्स, पृथ्वी पर सब वर्गों की स्त्रियां स्वतन्त्र हैं। इस मामले में पुरुष 
ग्रपने-अपने वर्णों में गौग्रों की भांति आचरण करते हैं । ? स्वेच्छा चार के स्थान 
..._ १. जाज॑ सैण्ड से तुलना कीजिए, “स्त्री का सदाचार पुरुष का सुन्दर आविष्कार है |”? 

२. कामाचारविहारण्यः खतन्त्रा:। महाभारत १-१२२-४ 

* ३. देखो, डब्ल्यू० विनवुड रीड की पुस्तक 'सैबज श्रफ्रीका? ; दूसरा संस्करण, १८६४, 

पृष्ठ २५६ 

४. यत्र नायेः कामाचाराः भवन्ति | १२-१०२-२६ 

५. स्वैरिण्या: तत्र नायों हि यथेष्टं विचरन्तयुत । २-३२-४० 

६. प्रमाणरष्टः धर्मो्य पूज्यते च महर्षिभिः | तुलना कीजिए, “ओ मधुरद्ासिनी, यह प्राचीन 
प्रथा, जो स्त्रियों के लिए बहुत अनुकूल हैं, प्राचोन लोगों द्वारा भनुमत है | क्तेमान व्यवद्दार तो 
बहुत द्वाल में ही स्थापित हुआ है |?” (स्त्रीणामनुग्रहकर: स हि धर्म: सनातनः, श्रस्मिस्तु लोके 
चिरात्‌ मर्यादेयं शचिस्मिते |)--१-१२२-८ 

७. भनावृता हि सवषां वर्णानां अंगना भति | यथा गावः स्थिताः तात स्व खबरें तथा प्रजा: । 
१-२२२-१४ 

(“पशा-जगत्‌ में मादा यह निर्णय रूरती है कि वह किस नर को प्रजनन के लिए अपने पास 
झाने देगी। मनुष्य-जगत्‌ में भो अन्तिम निणंय नारी के ही हाथ में है। जब तक कोर स्त्री ही न 
चाहे, तब तक उसे पथश्रष्ट नहीं किया जा सकता ।?”) 


| 
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पर नियमित विवाह की प्रथा प्रारम्भ करने का श्रेय श्वेतकेतु को दिया जाता है।* 
उस समय पुरुष और स्त्री दोनों के लिए एक ही मानदंड नियत कर दिया गया । 
“ग्राज से जो पत्नी अपने पति के साथ नहीं रहेगी, “वह पापिनी समभी जाएगी । 
उसका पाप भश्रणहत्या के पाप के समान बड़ा और घृणित सम का जाएगा। जो पुरुष 
अपनी पतिक्रता और प्रेममयी पत्नी की, जिसने अपने यौवनकाल से लेकर पवि- 
बता की शपथ का पालन किया है, उपेक्षा करके दूसरी स्त्रियों के पीछे जाएगा, वह 
भी उसी पाप का भागी होगा ।* एकविवाह कोई स्वाभाविक दशा नहीं है, 
अपितु सांस्कृतिक स्थिति है। स्वेच्छाचार के चिह्न वेदिकपूर्व युग में पाए जाते हैं, 
क्योंकि ऋग्वेद के समय तक विवाह की संस्था भली भांति स्थापित हो गई थी । 
विवाह स्त्रियों के लिए सम्भवतः बौद्ध और जन धर्मों की प्रतिक्रिया के रूप 
में एक दायित्व बन गया । दीघंतमा ऋषि ने नियम बनाया कि भविष्य में कोई 
स्त्री अविवाहित न रहे ।* मनु ने यह युक्‍्ति प्रस्तुत की कि स्त्रियों के सब संस्कार 
होने चाहिएं, परन्तु वेदिक विधियों के ग्रनुसार नहीं । उनके लिए वेदिक संस्कार 
केवल एक ही है--विवाह। * स्मृतियों में दीघंकाल तक ब्रह्मचारी रहने की निन्‍्दा 
की गई है झौर गृहस्थ धर्म की प्रशंसा की गई है। पत्नीहीन पुरुष को यज्ञ करने 
का भ्रधिकार नहीं है।* स्त्रियों के सदा पुरुषों पर निर्भर रहने का सिद्धान्त मनु 
और धमंशास्त्रों में प्रतिपादित किया गया है।” उनकी दृष्टि में स्त्री एक नाजुक 
पौधे की भांति है, जिसकी देख-रेख और पालन-पोषण पुरुष द्वारा किया जाना 
चाहिए। परवर्ती व्याख्याकारों ने स्त्रियों पर अ्रधिकाधिक प्रतिबन्ध लगाने में 
एक-दूसरे से होड़-सी की है। परन्तु हमें मनु में भी स्त्रीत्व के सम्बन्ध में उच्चकोर्टि 
के विचार मिलते हैं, कालिदास, बाण, और भवशभूति का तो कहना ही क्‍या ! 


७: 2९४ 
२, ब्युड्चरन्त्या: पतिं नाया श्रद्यप्रभति पातकम्‌ , 

प्रणहत्यासमं घोर भविष्यत्यमुखावहम्‌ । 

भार्या तथा व्यच्चरतः कोमाराबह्मचारिणीं, 

पतिब्रतां एतदेव भविता पातक भवि ।--१-१२२-१७-१८ 
३. भपतिनां तु नारीणां भ्रथप्रभूति पातकम्‌ ।--मद्दाभारत १-११४-३६ 
४. २-३६ 
४० २-३७ 
, अयाह्िको वा एप यो श्रपत्नीक: ।--तैत्तिरीय आरक्षण २-२-२-६ 
. पिता रक्ञति कौमारे भर्ता रक्षति योवने 

पत्रो रक्षति वापक्ये न स्त्री खातन्यमदति |- मनु ६-२३ 
भरस्तू का तक॑ दे कि न्याय की धारणा पुरुष के अपनी पत्नी और बच्चों के साथ सम्बन्ध 

पर लागू नहीं द्वोती, क्योंकि न्याय को व्यक्ति की सम्पत्ति पर लागू नहीं किया जा सकता। यूनानी 
संस्कृति के चरम विकास के समय भी स्त्रियों की स्थिति बहुत कठिन थी । 


& #0 
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यद्यपि जहां-तहां ऐसे सन्दर्भ भी मिलते हैं जिनमें कहा गया है कि स्त्रियों को 
वेदिक श्रनुष्ठानों में पुरुषों के समान भ्रधिकार नहीं है, फिर भी मुख्य दृष्टिकोण 
यही है कि उसे या तो पति के साथ पत्नी के रूप में, या कन्या के रूप में स्वतन्त्र 
रूप ये उन्हें करने का अधिकार है। बाद में जब नारी की स्थिति गिर गई, तब 
भक्तिधमं प्रारम्भ हुआ, जिसमें स्त्रियों की सब धारमिक झावश्यकत शञ्रों को तृप्त 
करने की गंजाइश थी । 

इन सब ञअक्षमताओं से पीड़ित होते हुए भी स्त्रियों को कुछ विशेष सुविधाएं 
भी प्राप्त थीं। वे चाहे जो भी अपराध करें, किन्तु उन्हें मारा नहीं जा सकता था। 
व्यभिचार का दोषी होने पर भी उन्हें त्यागा नहीं जा सकता था। गौतम ने श्रादेश 
दिया है कि जो पत्नी व्यभिचार की दोषी हो, उसे प्रायश्चित्त करना चाहिए और 
फिर उसे भली भांति देखभाल में रखा जाना चाहिए।" वशिष्ठ का कथन है कि 
“ब्राह्मणों, क्षत्रियों श्रौर वेश्यों की जो पत्नियां शुद्रों से व्यभिचार करें, उन्हें प्राय- 
दिचत्त द्वारा उसी दशा में शुद्ध किया जा सकता है जबकि कोई सन्‍्तान न हुई हो, 
अ्रन्यथा नहीं । * 


मानव-जोवन में प्रेम 


संसार में बड़ी-बड़ी सफलताग्रों के लिए स्फुरणा नारी के प्रेम से ही प्राप्त हुई 
है। कालिदास जैसे प्रतिभाशाली कवि, नंपोलियन जैसे विजेता ग्रौर माइकेल 
फेरेड जैसे विज्ञानवेत्ता तथा भ्रन्य अनेक संसार के निर्माता और संसार को त्यागने- 
वाले विरक्‍्त इस बात के साक्षी हैं कि उनके जीवन में प्रेम ने बड़ा महत्त्वपूर्ण कार्य 
किया है। गीतकार कवियों को ऊंची से ऊंची उड़ान लेने की प्रेरणा इन्द्रियों के 
ग्नन्द, सफल सन्‍्तुष्टि और साथ ही साथ प्रेम के तीन्न आवेश से प्राप्त होती है। 
रामायण में राम और रावण के बीच विरोध का केन्द्र एक नारी थी और ट्राय का 
युद्ध एक स्त्री पर अधिकार करने के लिए ही लड़ा गया था। प्रेम का मनोवेग जीवन 
के केन्द्र में ग्रग्नि के रूप में विद्यमान है। यह सारी सृजनात्मकता का स्वर है। बहुत- 


न्‍पकमननन-ननम-ममनमकनननकन-+-+ननीण थियण "यजिक-+ 








१. २२-३५ 

२. २१-१२ 

३. व्यास का विचार दै कि “जो पत्नी व्यभिचार की दोषी हो, उसे घर के भ्रन्दर रखा जाना 
चाहिए, परन्तु उसे धार्मिक, दाम्पत्य और सम्पत्ति के अधिकारों से वंचित कर दिया जाना चाहिए। 
उसके साथ एणा के साथ व्यवद्ार किया जाना चाहिए; परन्तु व्यभिचार कर्म के बाद जब उसे 
मासिक धर्म हो जाए (ओर वह दुबारा व्यभिचार न करे) तब पति को उसे पहले की भांति पत्नी के 
सब सामान्य अधिकार दे देने चाहिएं।?? २-४६-५० 

४. किम्बदन्ती के भनुसार कालिदास ने भपने तीन महा काव्य 'कुमास्सम्भव,? 'मेघदूतः और 
'रघुवंश! अपनी पत्नी के प्रथम प्रश्न 'अ्रस्ति कश्चित्‌ वागर्थः” से प्रेरित दोकर लिखे थे । ये तीनों 
शब्द क्रमशः इन तीनों महाकाम्यों के प्रथम शब्द हैं । 
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से लोग अपनी प्रतिभागश्रों के अनुकूल सफलता इसलिए प्राप्त नहीं कर सके, क्योंकि 
उन्हें जीवन में कोई प्रेमपात्र प्राप्त न हो सका । दान्‍्ते को बियेट्रिस से जो प्रेम था, 
उसीसे प्रेरित होकर उसने 'डिवाइना कोमैडिया' महाकाव्य लिखा, हालांकि उस 
समय बियेट्रिस का विवाह एक अन्य व्यक्ति से हो चुका था । चडीदास को अमर 
कविताएं एक कृषक-युवती कन्या के प्रेम से प्रेरित होकर लिखी गई थीं झ्रौर विद्या- 
पति के गीतों के लिए स्फुरणा एक रानी से प्राप्त हुई थी। बीयोवन के भावोदगार 
उसकी “प्रमर प्रियतमा” को लक्ष्य करके लिखे गए थे । 

नर और नारी के सम्बन्धों का विवेचन करते हुए हिन्दू-शास्त्रकारों ने ग्रत्य- 
धिक छप्म लज्जा और ग्रत्यधिक कामेच्छा, दोनों की चरम सीमाओं से बचने का 
यत्न किया है। कामशा स्त्र, प्रेम श्र विवाह के प्रसिद्ध ग्रध्ययन॑कर्ता हैवलॉक एलिस 
ने लिखा है कि भारत में “यौन जीवन को इतनी भ्रधिक सीमा तक पवित्र और 
दिव्य माना गया है कि जितना संसार के भअ्रन्य किसी भाग में नहीं माता गया । 
ऐसा लगता है कि हिन्दू-शास्त्रकारों के मस्तिष्क में यह बात कभी भ्राई ही नहीं कि 
कोई स्वाभाविक वस्तु घृणित रूप से श्रशलील भी हो सकती है । यह बात उनके 
सब लेखों में पाई जाती है। परन्तु यह उनके सदाचार की हीनता का प्रमाण नहीं है। 
भारत में प्रेम को सिद्धान्त झ्रौर व्यवहार, दोनों की दृष्टियों से इतना ग्रधिक महस्व 
प्राप्त है कि जिसकी कल्पना तक कर पा ना हम लोगों के लिए अ्रसम्भव है ।' 

जहां एक ओर प्रकृति सामग्री प्रस्तुत करती है, वहां मानव-मन उसपर कारयये 
करता है। इसके ग्रभाव में हमारा यौन जीवन बन्दरों और कुत्तों की भांति बिल- 
कुल अरोचक हो जाता । जब काम की स्वाभाविक मूल प्रवृत्ति मस्तिष्क शौर 
हृदय द्वारा, बुद्धि और कल्पना द्वारा नियंत्रित रहती है, तब प्रेम होता है। प्रेम न 
तो कोई रहस्यपूर्ण उपासना है और न पशु-तुल्य उपभोग । यह उच्चतम भावों की 
प्रेरणा के ग्रधीन एक मानव-प्राणी का दूसरे मानव-प्राणी के प्रति प्राकर्षण है। 
विवाह एक संस्था के रूप में प्रेम की प्रभिव्यक्ति श्ौर विकास का एक साधन है। 
विवाह केवल एक रुूढ़ि नहीं है, प्रपितु मानव-समाज की एक प्रंतर्भूत दशा है। 
यद्यपि इसके ग्रादर्श बदलते रहे हैं, फिर भी यह मानव-साहचय का एक स्थायी 
रूप प्रतीत होता है। यह प्रकृति के प्राणिशास्त्रीय लक्ष्यों और मनुष्य के समाज- 
दास्त्रीय लक्ष्यों के मध्य समंजन (तालमेल बिठाना ) है। यह समंजन सफल होता 
है या नहीं, यह इस बात पर निर्भर है कि इसे किस प्रकार क्रियान्वित किया जाता 
है। यह हमें इस प्रथ्वी पर ही स्व तक पहुंचा सकता है और कुछ दशाओं में यह 
हमारे लिए बाकायदा नरक भी बन जा सकता है | 

वर्तमान भुकाव अधिकाधिक व्यक्तिगत स्वतंत्रता की श्रोर है। प्रतिबन्ध, 

शारीरिक श्र न॑तिक दोनों ही लोकप्रिय नहीं हैं। ज्यों-ज्यों प्रवचेतना के सम्बन्ध 


१. 'स्टडीज़ शन दि साश्कोलोजोी झोफ सेक्स” ; ६-१२६ 
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में और दमन की प्रकृति के सम्बन्ध में हमारा ज्ञान बढ़ता जाता है, त्यों-त्यों 
परम्परागत नैतिकता बहुत संदिग्ध वस्तु बनती जा रही है।' काउंट हरमंन 
कैसरलिंग द्वारा संपादित “दि बुक ऑफ मरेज' (विवाहों की पुस्तक) में लेख 
भेजने के लिए दिए गए निमंत्रण के उत्तर में बर्नांड शा ने लिखा था, “पत्नी के 
जीवित रहते कोई भी व्यक्ति विवाह के सम्बन्ध में सत्य लिखने का साहस नहीं कर 
सकता । मेरा मतलब है कि यदि वह स्टिडबर्ग की भांति अपनी पत्नी से घृणा ही 
न करता हो, तब : और मैं घृणा नहीं करता । मैं इस पुस्तक को बड़ी रुचि के साथ 
पढ़ुंगा, यह जानते हुए कि यह मुख्यतया टालमटोल से भरी है।'* सामाजिक दृष्टि 
से बढ़ते हुए उद्योगीकरण और संस्कृति के प्रजातन्त्रीकरण के कारण पारिवारिक 
जीवन का महत्त्व कम होता जा रहा है, स्त्रियां आर्थिक दृष्टि से स्वाधीन होती जा 
रही हैं, सामाजिक और राजनीतिक विशेषाधिकार समान होते जा रहे हैं श्रौर 
इस बात के प्रयत्न किए जा रहे हैं कि मातृत्व के लिए ग्रथिक सहायता दी जाए। 
इस सबसे पारिवारिक जीवन के ढांचे में क्रांतिकारी परिवतंन होने की संभावना है। 

यदि हम विवाह जंसी प्राचीन संस्था के सम्बन्ध में उपयोगी विचार करना 
चाहते हैं प्रौर यदि हम तात्विक और ग्रौपाधिक में भेद करना चाहते हैं, तो हमें उन 
कुछ प्रवृत्तियों श्र उद्देश्यों का विश्लेषण करना चाहिए, जो इस संस्था के जन्म 
श्रौर वृद्धि के कारण थे | तब हमें पता चलेगा कि वे अनेक बातें, जिन्हें हम विवाह 
में, और सामान्यतया यौन संबंधों में, बहुत महत्त्व देते हैं, हमारी बुद्धि श्र कल्पना 
द्वारा बनाए गए कानूनों श्रोर प्रथाओ्रं के परिणाम हैं । 

जहां तक विवाह की सस्था के मूल का सम्बन्ध है, इसका आधार न तो भाव- 
प्रधान प्रेम है श्रौर न पाशविक कामवासना। कोई कारण न था कि आदिम 
मनुष्य अपनी यौन प्रवृत्ति की स्वतन्त्रता को क्‍यों सीमित रखता। उसकी दृष्टि में 
स्त्रियों की पवित्रता या पुरुष के पितृत्व का कोई मुल्य न था। उसे यौन ईर्ष्या या 
भावना-प्रधान प्रेम का भी पता नहीं था । आदिकालीन विवाह स्त्रियों को अपने 
प्रधीत रखने पर आधारित था और इसकी स्थायिता आशथिक आ्रवश्यकतागञ्रों पर 
प्राचधारित थी, चंचल आवेश पर नहीं । मानव-विज्ञानशा स्त्री बताते हैं कि आदि- 
.._ २. तलना कांजिए, फ्रायड “जिन्हें संसार अपने सदाचार के नियम कहता है, उनके लिए 
उसकी अपेत्ञा कहीं भ्रधिक बलिदान करने पड़ते हैं, जितने के कि वे योग्य हैं श्रोर समाज का 
व्यवद्दार न तो ईमानदारो से प्रेरित दे ओर न बृद्धिमत्ता द्वारा स्थापित ।”--३ण्ट्रो डक्टरी लैक्चर 
आ्रॉन साइकी ऐनेलेसिस (१६२२), पृष्ठ ३६२ 

२. बनोंडे शा को एक ओर ऐसी द्वी रोचक उक्ति दै। जब उसका विवाह हुश्रा, तो किसीने 

उससे पृद्धा, “कहो अब विवाह के बारे में तुम्हारा क्या विचार है ?” “इसका जवाब देना कठिन 
है,” उतने उत्तर दिया । “यदि ठोक कहूं, तो यह फ्रीमेसनरी (गुप्त सेसद्‌) की भांति है । नो लोग 
इस सम्प्रदाय में दीक्षित नहीं हो पाते, वे इसके सम्बन्ध में कुछ कह नहीं सकते और नो इसके 
सदस्य बन जाते हैं, उन्हें रहस्य गुप्त रखने की शपथ लेनी पड़ती दै |!” 


हिन्दू समाज में नारी १७३ 


कालीन पति स्वेच्छा से शपनी पत्नी को किसी भी अतिथि को केवल आातिथ्य- 
सत्कार की दृष्टि से संभोग के लिए प्रस्तुत कर देता था। परन्तु कामगर के रूप में 
वह उसके ऊपर अपना स्वामित्व जमाए रखने के सम्बन्ध में बहुत ईष्यालु था। 
परन्तु अपेक्षाकृत जमकर जीवन बिताने के विकास के साथ और सम्पत्ति के बढ़ते 
जाने और स्वामित्व को अपने वध उत्तराधिका रियों के हाथों में बनाए रखने की 
इच्छा के कारण विवाह की संस्था को और अ्रधिक बल मिल गया ।* शीघ्र ही 
सम्यता की उन्नति होने के कारण पत्नी को एक व्यक्ति के रूप में, केवल दास मज- 
दूर के रूप में या सन्‍्तान जननेवाले प्राणी के रूप में ही नहीं, मान्यता प्राप्त हुई 
और विवाह की संस्था पर इसके बहुत दूरगामी प्रभाव हुए। 


भौतिक श्राधार 


काम-वासना को अपवित्र या अशिष्ट समभना नेतिक विक्ृति का चिह्न है। 
फ़ायड ने मानव-जीवन के यौन-आधार पर जो इतना बल दिया है, वह अश्रतिरंजित 
अवश्य है, परन्तु गलत नही है । यौन प्रवृत्तियां अपने-ग्रापमें कोई लज्जाजनक वस्तु 
नहीं है। इस विषय में ईसादयत ने जो अत्यन्त कठोर रुख अपनाया था, * उसके 
साथ हिंदू दृष्टिकोण की कोई सहानुभूति नहों। ईसा ने विवाह नही किया और 
निष्कलक गर्भधारण की समूची धारणा ही इस बात की सूचक है कि सामान्य यौन- 

“मोस्थनाज ने यूनानिर्यों की सामान्य भावना को इस रूप में अभिव्यक्त किया था, 

“»4]7 पास आनन्द के लिए वश्याएं ह, शरीर का देनिक परिचर्या के लिए रग्वले है और सन्तानो 
वा ने के 7४ पत्निया हे, जो हमारे घर की विश्वस्त देखभाल करनेवाला भी है ।??-फ्यूचर 
आफ मेगज टन वम्टन सिविला? जशन! मे वस्टरमाक द्वारा उद्ध त, पृष्ठ २३ 

>, मेन्‍्ट पाल कहता हे, “पुरुष के लि० यह श्रच्छा है कि वह स्त्री का स्पश न करे | फिर 
४! 7 व्वाहि। यमिचार को रोकने के लिए यह उचित है कि हरएक पुरुष की अपनी पत्नी हो 
प्रीर पत्ये4 «॥ भर अपना पति हो । स्त्री को अपने शरीर पर श्रघिकार नहीं हे, अपितु पति को 
है; और इसा प्रकार पति को अपने शरीर पर अधिकार नही है, अपितु उसका पत्नी को है | तुम दोनों 
एक-दक्षरे को वचित मत करो । यदि करो भी, तो केवल एक दूसरे की सहमति से ओर थोड़े समय 
के लिए, जिससे कि तुम उपवास ओर प्राथनाएं इत्यादि कर सको, ओर फिर एक-दूसरे के पास 
श्रा जाओ, जिससे शेतान तुम्हें व्यमिचार के लिए फुसला न सके | परन्‍्त यह मै भ्रनुमति के रूप 
में कहता हूं, आदेश के रूप में नहीं क्योंकि जलने की अ्रपेक्षा विवाह कर लेना श्रपिक श्रच्छा है | 
परन्त परमात्मा ने प्रत्येक व्यक्ति को जो कुछ दिया है शोर हरएक के लिए एक पेशा नियत कर 
दिया है, उस्ताके अनुसार उसमे चलना चाहिए । प्रत्येक व्यक्ति को उसी पेशे में लगे रहना चाहिए 
जो उस सेपा गया है | जो लोग इस संसार का उपयोग करते है, थे इसका दुरुपयोग नही कर रहे, 
क्योंकि इस ससार के रंग-ढंग क्षणिक और श्रस्थायी हैं |?” इसके बाद अंतिम चोट आती है, “जो 
व्यक्ति अ्रविवाहित रहता है, उसे उन वरतञ्रों का ध्यान रहता है, जिनका सम्बन्ध परमात्मा से है 
ताकि वह परमात्मा को प्रसन्न कर सके ; पर जो व्यक्ति विवाह कर लेता है, उसे सांसारिक वस्तश्रों 
का ध्यान रहता है, जिससे वह भ्रपनी पत्नी को प्रसन्‍न रख सके |?” --१ कोरिन्थियन्स ७ 
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जीवन में कुछ अ्रपवित्रता है। सेन्ट जेरोम ने कहा है, “विवाह पृथ्वी की जनसंख्या 
को बढ़ाते हैं, किन्तु कौमाये स्वर्ग की ।” वह लिखता है, “कई कुमारियां शारी- 
रिक दृष्टि से कुमारी होते हुए भी आत्मिक दृष्टि से कुमारी नहीं होतीं । उनके 
शरीर तो अ्छते होते हैं, परन्तु उनकी आ्रात्मा भ्रष्ट होती है। केवल ऐसा कौमाय॑ 
ईसा के सम्मुख प्रस्तुत करने योग्य है, जो कभी मलिन न हुआ हो, न तो शारीरिक 
इच्छा से श्र न आत्मिक इच्छा से । यदि हमें पूर्ण होना है, तो हमें ग्रपने यौन- 
जीवन श्र साधारण पारिवारिक अनुरागों को त्याग देना चाहिए। हमारी कल्पना 
ग्रौर आशा एक सापेक्ष पुणंता तक सीमित कर दी गई है। विवाहित जीवन की 
अ्पूर्ण दशाओरों में हमें पूर्ण जीवन बिताना है। 
दूसरी ओर हिंदू लोग यौन जीवन को पवित्र मानते हैं। रामायण का प्रारंभ 
व्याध को दिए गए एक शाप से होता है। उस व्याध ने कामकीीडा में लगे क्रौंच- 
युगल में से एक को मार डाला था।' कामवासना कोई रोग या विकार नहीं है, 
अपितु एक स्वाभाविक सहजवृत्ति है।' हिन्दू दृष्टिकोण में गृहस्थ की स्थिति को 
ऊंचा बताया गया है। जैसे सब प्राणी माता के सहारे जीते हैं, उसी प्रकार सब 
ग्राश्नम गहस्थ पर निर्भर रहते हैं। “मकान घर नहीं है ; घर पत्नी के कारण बनता 
है। बिना पत्नी का घर मुझे जंगल के समान प्रतीत होता है।? “लकड़ी और 
पत्थर से जो बनता है, उसे घर नहीं कहते ; बल्कि जहां पत्नी है, वहीं घर होता है।* 
हिन्दू दृष्टिकोण में यह ज़ोर नहीं दिया गया कि सब नर-नारी सन्त बन जाएं श्ौर 
एक शून्य पूर्णता को पाने का प्रयत्न करते रहें। यहां यौत संयम को सबसे बड़ा 
गुण नहीं माना गया । यदि हम प्राकृतिक शक्तियों पर चोट करेंगे, तो शीघ्र या 
बिलम्ब से वे अवश्य बदला लेंगी । 'कामसूत्र' के लेखक ने यौन जीवन और आक- 
षंण के विभिन्‍न पक्षों का वर्णन प्रस्तुत किया है और हमारे सम्मुख मानव-हृदय की 
उन उत्तेजनाओं का वर्णन प्रस्तुत किया है, जो जीवन को इतनी पूर्ण और आ्राकरषक 
बनाती हैं। उसका सारा विवरण, जो जीवन के प्रति उत्साहपूर्ण प्रेम भर ग्रावेश- 
पूर्ण श्राध्यात्मिक सौम्यता से भरा है, उस संयम से बिलकुल ही मेल नहीं खाता 
जिसका प्रतिपादन कष्टसहन के समथथंकों ने किया है। ग्रात्मा की मुक्ति इच्छाओं 
को बलपू्वंक दवा देने से नहीं होगी, श्रपितु उनका समुचित संगठन करने से होगी। 
१. मा निषाद प्रतिष्ठां त्वं श्रगम: शाश्वतीः समाः 
यत्कौन्चमिथुनादेक॑अ्रवधी: काममोदितम्‌ | 
२. मौतेन के शब्दों से तलना कीजिए, “क्या वे स्वयं पशु नहीं हैं, जो उत्त कृत्य को 
पाशविक कहते हैं, जिसके फलस्वरूप स्वयं उनका बन्‍्म हुआ ९?? 
३. न गृह गृहमित्याहु: गृदह्ििणी गृहमुच्यते । 
गृह च गृह्िणीह्वीन॑ भ्रण्यसदृशं मम | 
४. न गृह काष्ठ पाषाणैः, दयिता यत्र तदगृहम्‌ |--“नीतिमंबरी? ६८ 
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आत्मा को शरीर के दोषों से मुक्त करने का उपाय शरीर को नष्ट कर देना नहीं । 
ब्रह्मचयं उपवास तथा शरीर की अन्य इच्छाओं के दमन के समान ही तपस्यात्मक 
अनुशासन है। यह इसलिए खतरनाक है, क्योंकि इससे मन में उस विषय की स्मृति 
बराबर बनी रहती है, जिससे कि यह मन को बचाना चाहता है। यह एक निषेधा- 
त्मक ढंग का बन्धन उत्पन्न कर देता है। यौन विषयों में भी सर्वोच्च आदर्श अना- 
सक्‍क्ति का है। सम्बन्धों का उस समय उपयोग किया जाए, जबकि वे लाभदायक 
हों और उसके बाद उन्हें बिना किसी कष्ट के त्यागा भी जा सके । 
हिन्दू-व्यवहार में विवाह को न केवल सह्य माना गया है, श्रपितु प्रशंसनीय 
बताया गया है। तपस्वियों की जीवन पर खतरनाक संयमों को लादने की प्रवृत्ति 
की निन्‍दा की गई है। जिस परमात्मा ने नर और नारी का सृजन किया है, उसका 
उपहास नहीं किया जाना चाहिए। पवित्रता के वे कठोर आदर्श, जिनमें हमसे यह 
आशा की जाती है कि हम जाति के नष्ट होने का खतरा उठाकर भी अपनी आत्मा 
की रक्षा करें, हमारी स्वाभाविक सहज प्रवृत्तियों के प्रतिकल हैं। यद्यपि शारीरिक 
इच्छा को कोई गहरी या स्थायी वस्तु समभने की भूल करना ठीक न होगा, फिर 
भी यह एक आवश्यक आधार है, जिसके ऊपर स्थायी और तृप्तिदायक सम्बन्ध का 
भवन खड़ा होता है। यदि विवाह के शा री रिक पहलू असनन्‍्तोषजनक हों, तो विवाह 
ग्रसफल सिद्ध होते हैं।' परन्तु केवल शारीरिक पहल काफी नहीं हैं। कंन्ट की विवाह 
की यह परिभाषा कि विवाह “विभिन्न लिंगों के दो व्यवितयों को उनकी यौन यो ग्य- 
ताओझ्ों पर पारस्परिक अ्रधिकार के लिए जीवन-भर के लिए परस्पर बांध देना है” 
दोषपूर्ण है। यदि यह परिभाषा सत्य होती, तो यौन इच्छाश्रों में शान्तता आने के 
साथ-साथ विवाहों का विच्छेद हो जाया करता । परन्तु जेसे सारा जीवन शरीर- 
रचना नहीं है, उसी प्रकार प्रेम भी कामवासना ही नहीं है। यौन इच्छा को सन्तुष्ट 
करना कॉफी का प्याला पी लेने के समान नहीं है। यह कोई तुच्छ या परिणामहीन 
घटना नहीं है, जिसकी कोई स्मृति उसके बाद शेष न रहती हो । इसका परिणाम 
प्रनुराग, मित्रता और प्रेम होता है। प्राधुनिक यौन जीवन की श्राकस्मिकता बढ़ते 
हुए गंवारपन का एक ज्िह्नमात्र है। 
मनुष्य में कामवासना की कुछ अपनी अलग विशेषताएं हैं। मनष्य में ग्रावतते- 
कता (नियत समय पर होना ) नहीं है। वह बिना भूख के खाता है, बिना प्यास 
के पीता है श्रौर सब ऋतुओं में कामोपभोग करता है। यह विशेषाधिकार बड़े बन्दर 
को, जो सबसे पहले बन्दरों में से एक है, भी प्राप्त है। गौण यौन विशेषताएं केन्द्रीय 
तत्त्वों की प्रपेक्षा भी प्रमुख हो उठती हैं। हम किसी ग्राकृति, प्रांख या मस्तिष्क से 
प्रेम करने लगते हैं। मनोवेग अपने ही लिंग के प्राणी की श्लोर भी वापस भुक झा 
सकता है। मानव-प्राणियों को अपने माता-पिता से बहुत देर तक पालन-पोषण की 


१. तुलना कीजिए, “अपने शरीर से मैं तुम्हारी पूजा करता हूं। करती हूं ।”” 
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ग्रावश्यकता होती है। कुछ ही पशु अपने बच्चों का पालन-पोषण करते हैं। कुत्ते 
और कुतिया का साहचय॑ बहुत अल्प ग्रवधि के लिए होता है। सारस और सारसी 
अपने बच्चों में दिलचस्पी लेते हैं श्रौर इसलिए उनका सम्बन्ध अपेक्षाकृत अधिक 
देर तक बना रहता है। पर ज्योंही बच्चे बड़े हो जाते हैं, तो माता-पिता का बच्चों 
के साथ सम्बन्ध भुला दिया जाता है। पशुओं में भाई और बहिन के सम्बन्ध जैसी 
कोई वस्तु नहीं होती । 

मानव-प्रकृति की आधारभूत आकांक्षाओं को ग्रवश्य पूरा किया जाना चाहिए। 
सामान्य व्यक्तियों के लिए दूसरे लिग के व्यक्ति के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध ग्रत्यन्त 
आवश्यक है। प्राणिशास्त्रीय दृष्टि से यौन वृत्तियों को सन्तुष्ट न कर पाने का परि- 
णाम स्नायु-सम्बन्धी श्रस्थिरता हो सकता है। मनोवेज्ञानिक दृष्टि से इसका परि- 
णाम शुन्यता और मानव-जाति के प्रति घणा होता है। जहां-तहां जौन दी बैप्टिस्ट, 
ईसा, सेन्टपाल या शंकराचार्य जैसे कुछ व्यक्ति हो सकते हैं, जो श्रपने जीवन की 
ऊर्जा को प्राकृतिक मार्ग से दूसरी ओर मोड़ सके और उसका उपयोग आध्यात्मिक 
उपलब्धियों के लिए कर सके, परन्तु अधिकांश नर-नारियों के लिए और समूची 
जाति के लिए यौन सम्बन्ध अत्यन्त ग्रावर्यक और महत्त्वपूर्ण है। 


जातीय तत्त्व 


जिसे फंत्रे ने मातृत्व की सार्वभोम सहजवृत्ति' कहा है, वह पशुजीवन का भी 
सबसे विस्मयकारी पक्ष है, जिसमें हमें प्रेम और बलिदान और दुर्बल की रक्षा 
दिखाई पड़ती है। हित्र वाघिन भी अत्यन्त कोमलहृदय भाता बन जाटी है। हिन्दू 
शास्त्रों में तीन ऋणों' का वर्णन है, जिन्हें कि हमें चुकाना है: ऋषियों का ऋण 
वेदाध्य यन द्वारा, देवताओं का ऋण यज्ञों द्वारा और पितरों का ऋण सन्‍्तानो- 
त्पादन द्वारा चुकाया जाना है। “जो उपहार किसी सन्‍्तानहीन स्त्री द्वारा भेंट 
किए जाते हैं, उनसे लेनेवाले की जीवनी शक्ति क्षीण हो जाती है।” “जब तक 
पुरुष को पत्नी प्राप्त नहीं होती, तब तक वह केवल आ्राधा मनुष्य रहता है। जिस 
घर में बच्चे न खेलते हों, वह श्मशान के समान है।' परिवार को बनाए रखने की 
भावना प्रबलतम सामाजिक शक्तियों में से एक है। परिवार सामाजिक दरीर में 
एक कोषाणु (सेल) है ; और यदि कोषाण्‌ में प्रजनन की इच्छा समाप्त हो जाए 
तो जाति नष्ट हो जाएगी। पेतां ने कहा था कि फ्रांस का पतन इसलिए हुग्मा, 
क्योंकि वहां बहुत कम बच्चे होते थे। घटती हुई जन्म-दर भविष्य के प्रति उस 
उदासीनता का लक्षण है, जो हमें मरती हुई सम्यताओं के भ्रन्तिम दौर में दिखाई 
|... ?. अह्यायेण ऋषिम्यो यहेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्यः ।--तैत्तिरीय संहिता ६-३-१०-४ 
२. यावन्न बिन्दते जायां तावदधों भवेत्‌ पुमान्‌ 
यनन्‍्न बालेः परिवृत्त श्मशानम्‌ शव तदगृहम्‌ | 
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पड़ती है। “प्रजा सूत्र को तोड़ना नहीं” यह उपनिषद्‌ का उपदेश है ; और यदि 
किसी जाति को जीवित रहना हो, तो उसे इसका पालन करना ही होगा।* सनन्‍्तान 
के बिना यौन सम्भोग, भले ही वह कितना ही सुन्दर और पवित्र क्‍यों न हो, अपूर्ण 
ही रहेगा । वन्ध्यता ही एक आधार है, जिसके कारण दूसरी स्त्री से विवाह करना 
उचित सममभा जाता है | 

विवाह एक वेध परिवार की स्थापना के लिए सामाजिक अधिका रपत्र 
अधिक है और यौन सम्भोग के लिए अनुज्ञापत्र कम । पति और पत्नी में पारस्परिक 
प्रेम सन्‍्तान उत्पन्न होने के बाद और प्रबल हो जाता है। भले ही वे एक-दूसरे को 
चोट पहुंचाएं और एक-दूसरे से घृणा करें, परन्तु उनकी सनकों की अपेक्षा कुछ 
प्रधिक सुदृढ़ वस्तु, उनके झगड़ों और विद्वेष की अपेक्षा कुछ अभ्रधिक स्थायी वस्तु 
उनके बीच में उत्पन्न हो चुकी होती है । बच्चों के कल्याण के लिए अभिभावकता 
की सहजवृत्ति माता और पिता दोनों में समान रूप से पाई जाती है। यह हित की 
एकता कृत्रिम नहीं है। यह मानव-स्वभाव में ही नहीं, श्रपितु सारी प्रकृति में विद्य- 
मान एक आधारभूत सत्य की गअ्रभिव्यक्ति है, जिसने माता के हृदय में एक स्थायी 
वात्सल्य और आत्मबलिदान के लिए उद्यतता पंदा कर दी है। पितृत्व प्राणि: 
शास्त्रीय नींव के ऊपर जीवनव्यापी मनोवेगात्मक बन्धन और पेचीदा सांस्कृतिक 
गठबन्धन खड़े करने में सहायता देता है। इसके द्वारा पारस्परिक कतंव्य और सेवा 
के सामाजिक सम्बन्ध स्थापित होते हैं। जब तक प्राणिशास्त्रीय ग्रावश्यकताओओं के 
क्षीण होने का समय आता है, तब तक सन्‍्तान के प्रति ग्रनुराग बढ़ चुका होता है 
झ्रौर पितृवात्सल्य के द्वारा हम संसार का ज्ञान और आ्रान्तरिक ग्रनुभव प्राप्त करते 
हैं। सन्‍्तान माता-पिता के लिए आध्यात्मिक अवलम्ब का साधन है। 

लोग पुत्रजन्म की उत्सुकता से प्रतीक्षा किया करते थे और कन्या के जन्म को 
भला नहीं समझा जाता था। सम्भवतः इसका कारण यह था कि भौतिक शक्तियों 
के विरुद्ध ग्रस्तित्व के लिए संघ में पुरुष स्त्रियों की अपेक्षा ग्रधिक उपयोगी थे । 
पितृप्रधान समाजों में श्रौर आदिकालीन दशाओ्रों में पुत्र पुत्री की अपेक्षा श्राथिक 
दृष्टि से अधिक मूल्यवान था। इसका यह ग्रर्थ नहीं है कि माता-पिता श्रपनी 
कन्याश्रों से कम प्रेम करते थे । उस समय भी सुसंस्कृत लोगों का दृष्टिकोण ग्रपेक्षा- 
कृत अ्रधिक स्वस्थ था । सुशिक्षित कन्या परिवार के लिए अभिमान की वस्तु समझी 
जाती थी ।* ज्यों-ज्यों पूर्वजों की पूजा में लोगों की रुचि बढ़ती गई, त्यों-त्यों पितरों 
की पिण्डदान करने का अ्रधिकार केवल पुत्रों को ही दिया जाने लगा । कन्याओरों के 


नल ननननओ जीव व3++--->ा 
ििलतज तल: 


१. तुलना कीजिए, “देखो, मैंने उसे भाशीर्वांद दिया दै। में उसे फलयुक्त बनाऊंगा और उसके 
खूब सन्‍्तानें होंगी ।”” “स्त्री एक पहेली है, जिसका इल सन्‍्तान है [?--नीट्शे का कथन दै | 
२. कन्येयं कुलजीवितम्‌--कुमारसम्भव, ६-६३ | साथ ही देखिए : 

विथावती पर्मपरा कुलस्त्री लोके नारीणां रमणीयरत्नम्‌ । 
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लिए उपयुक्त पति ढूंढने में भी कठिनाई होती है और विवाह के बाद भी भविष्य 
के सम्बन्ध में दंवयोग की बात बड़ी सीमा तक बनी रहती है। कन्याओ्रों के जीवन 
को सुखी बना सकने की यह कठिनाई ही पुत्रों को अधिक चाहने का कारण थी, 
सत्री-जाति के प्रति भ्रन्याय की कोई अन्य भावना नहीं ।' 

सब स्त्रियों में मातृत्व की सहजवृत्ति नहीं होती । कुछ नारियां माता की 
प्रपेक्षा पत्नियां ग्रधिक भ्रच्छी होती हैं। ये दोनों बिलकुल अलग-ग्रलग प्रकार हैं। 
कुछ ऐसी स्त्रियां होती हैं, जो मातृत्व न चाहते हुए यौन जीवन पसन्द करती हैं 
ग्रौर कुछ स्त्रियां ऐसी होती हैं, जिनमें यौन इच्छा बहुत कम होती है या बिलकुल 
नहीं होती, परन्तु जो माता बनना चाहती हैं। विवाह की संस्था में इन दोनों प्रव॒- 
त्तियों का मेल बिठाने का यत्न किया गया है। 


मित्रता 


पुरुष और स्त्रियां कोई बहुत उत्कृष्ट प्राणी नहीं हैं प्रोर न विवाह का उद्देश्य 
केवल सन्‍्तानोत्पादन ही है। प्रेम कोई निद्रा लानेवाली ग्रौषध नहीं है, जिसमें स्त्री- 
पुरुष प्राणिशास्त्रीय स्तर पर एक-दूसरे में अ्रपने-आरपको भला बेठें और न मानव- 
प्राणी केवल जाति को जीवित बनाए रखने के उपकरणमात्र हैं। प्राणिशास्त्रीय 
पहल से भिन्‍न एक साहचर्य की ग्रावश्यकता है, जिसे विवाह पूर्ण करता है। मनुष्य 
में सचेतनता की, विचारों के ग्रादान-प्रदान की, बौद्धिक आनन्दों में हिस्सा बंटाने 
की श्र सुकुमा रता की, संक्षेप में अ्रनुभव की पूर्णता की लालसा होती है। हम, 
बिलकुल अकेले नहीं जी सकते । हमें मित्र चाहिएं ; परन्तु यदि हम अपने गम्भी र- 
तम विचारों का आदान-प्रदान न कर सकें, तो वह मित्रता थोथी है। यदि हमें कोई 
ऐसा मित्र मिल सके, जिसपर हम पूर्ण विश्वास कर सके और जिसके साथ हम 
अपने ग्रन्ततम विचारों और गअनुभूतियों को बंटा सकें, तो उससे हमारा व्यक्तित्व 
झ्ौर गम्भीर हो जाता है। दूसरी ओर यदि हम दूसरे लोगों के साथ केवल अपने 
व्यक्तित्व के बन्धन से मुक्ति पाने के लिए सम्बन्ध स्थापित करें, तो वह आत्म- 
बविलास का ही एक रूप है, जो उकताहट से मुक्ति पाना-मात्र है। हम्म अपने केन्द्रस्थ 
जीवन को एक संदिग्ध सीमान्तस्थ जीवन के लिए त्याग देते हैं। रेलर मेरिया 
रिल्के के शब्दों में प्रेम “इस बात में है कि दो श्रकेलेपन एक-दूसरे की रक्षा करते 
हैं, एक-दूसरे को स्पशे करते हैं ग्रौर एक-दूसरे का अभिवादन करते हैं।” जब 
उमर खैयाम पुकारकर कहता है : 

घनी सिर पर तरुवर की डाल, हरी पैरों के नीचे घास 
बगल में मधु मदिरा का पात्र, सामने रोटी के दो ग्रास 


१. पुत्रीति जाता महतीह चिन्ता करमे प्रदेयेति महान्‌ वितकेः 
दत्वा सुखं प्राप्यति वा न वेति कन्यापितृत्वं खलु नाम कृष्टम ।-पंचतंत्र, मित्रभेद, ५ 
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सरस कविता की पुस्तक हाथ और सबके ऊपर तुम प्राण 
गा रहीं छेड़ सुरीली तान मुझे ग्रब॒ मरु नन्‍्दन उद्यान । 
तब उसका गअभिप्राय यही है कि वह तब तक जी नहीं सकता या जीवन का 
झानन्द नहीं ले सकता, जब तक कि उसकी प्रियतमा उसके पास न हो। यह है 
प्रच्छा साहचये । होंठों पर का गीत दुढ़ता, सत्य, निष्ठा और प्रेमपूर्ण देखभाल 
का सूचक है। ये वे वस्तुएं हैं, जिन्हें हम प्राप्त करने का यत्न तो बहुत करते हैं, 
परन्तु प्राप्त कम ही कर पाते हैं। मित्रता यौन आकषंण से भिन्‍न वस्तु है। पुरुषों 
के लिए स्त्रियों के और स्त्रियों के लिए पुरुषों के बृद्धिमत्तापूर्ण भौर सहानुभूतिपूर्ण 
मेल-जोल का निषेध नहीं किया जा सकता। क्योंकि इस प्रकार का मेलजोल प॒र्ण- 
तया ग्रपाथिव स्तर पर नहीं हो सकता, इसलिए पत्नियों से ही यह श्राशा की जाती 
है कि वे मित्र भी हों । कहा गया है कि “पत्नी का मन पति के साथ एक होना 
चाहिए; वह उसकी छाया के समान होनी चाहिए और सब अच्छे कामों में उसकी 
सहचारिणी होनी चाहिए ; उसे सदा प्रसन्‍न रहना चाहिए और घर के कामकाज 
का ध्यान रखना चाहिए।* ऋग्वेद की विवाहित नारी अपने पति की साथिन 
(सखी ) है और उसकी रुचियां पति की रुचियों के समान हैं । जिसे मनोवेज्ञानिक 
प्रकता अथवा स्वभावों की समानता कहा जाता है, उसके फलस्वरूप विचारों 
झ्रौर अनुभूतियों की समानता उत्पन्न होती है और बढ़ती है। बौद्धिक और सुरुचि- 
पूर्ण साहचर्य की अनुभूति, जीवन-मूल्यों के मान में समानता सफल विवाह के लिए 
एक ग्राशाप्रद प्रस्थान-भूमि प्रस्तुत करती हैं। विचारों और महत्त्वाकांक्षाश्रों की 
एकता से भी बढ़कर कष्टों में हिस्सा बंटाना मानवीय सहानुभूति की आधार- 
शिला का काम करता है| विवाह का उद्देश्य यह नहीं है कि समरूप व्यक्ति तैयार 
कर दिए जाएं। पति-पत्नी में ग्रन्तर तो रहेगा ही ; ज॑से सबसे बड़ा अन्तर तो 
लिंग का ही है; परन्तु दोनों में अन्तर या मतभेद बहुत अधिक नहीं होने चाहिएं । 
यदि दोनों में से एक डरपोक और दूसरा क्रीधी हैँ, एक में सूकबूक नाम को नहीं 
है और दूसरा बहुत साहसी है, तो विवाह सफल सिद्ध न होगा। दोनों एक-दूसरे 
के पूरक होने चाहिएं, जिससे एक-दूसरे को आत्म-अनुसन्धान में सहायता दे सके 
आर दोनों वास्तविक व्यक्ति के रूप में विकसित हो सके और दोनों में एक सम- 
स्वरता स्थापित हो जाए। विवाह-सम्बन्ध का उदृश्य यह है कि उससे जीवन और 
मन दोनों को बल मिले। जहां नारी गअपेक्षाकृत उन गतिविधियों में अ्रधिक उल भी 
रहती है, जो प्रकृति ने उसे सौपी हैं, वहां मनुष्य मानसिक सृजन में अ्रधिक व्यस्त 
रहता है। कठोर श्रम करना, सेवा करना और परिवार का पालन-पोषण करना 
राष्ट्‌ की महत्त्वपूर्ण सेवा है । यदि स्त्री उन गतिविधियों में भाग लेने लगती है, 
१. छायेवानुगता स्वच्छा सखीव हितकमेस 
सदा प्रहृष्यया भाव्यं गृहकमंस दक्षया । 
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जो जातिरक्षा के का में बाधक होती हैं, तो वह अपने स्वभाव के विरुद्ध कार्य कर 
रही होती है। स्त्री आनन्द देनेवाली और गतिविधि को प्रेरणा देनेवाली है ; और 
यदि वह पुरुष की नकल करने लगे, तो वह अपना कार्य भली भांति सम्पन्न नहीं 
कर सकती । आधुनिक नारी अपने सन्तान-उत्पादन और घर की संभाल के काये 
से असनन्‍्तप्ट है और वह अपने-आपको किसी उच्चतर गतिविधि में लगा देना 
चाहती है । यह ठीक है कि हमें स्त्रियों को शिक्षा और नियोजन की सुविधाएं देनी 
चाहिएं, फिर भी स्त्री का मुख्य कार्य मातृत्व और घर को संभालना ही होगा। 
यदि विवाह की संस्था इस ग्रावश्यक मित्रता-सम्बन्ध को प्रदान करने में अस- 
मर्थ रहती है, तो उसके लिए दूसरे साधन ढूढ़ लिए जाते हैं । ऐथेन्स के चरम उत्कर्ष 
के दिनों में पंरीक्लीज़ के यहां एक मिलेशियन स्त्री ऐस्पंसिया रखेल के रूप में 
रहती थी । डिमौस्थनीज़ ने खुले न्यायालय में कहा था कि “प्रत्येक पुरुष के पास 
अपनी पत्नी के ग्रतिरिक्त रकम से कम दो रखेलें होती चाहिएं । 
प्रेम 
प्राणिशास्त्रीय, जातीय और मानवीय तत्त्व ही वे आधार हैं, जिनके ऊपर हम 
आत्मा के सृजनशील जीवन के सुन्दर मन्दिर का निर्माण करना चाहते हैं। यौन- 
आनन्द, जातियों का वंशक्रम वनाए रखने या साहचरय की अपेक्षा प्रेम कुछ प्रधिक 
वस्तु है। यह एक व्यक्तिगत मामला है, जिसमें पाशविक ग्रावश्यकताओं की तृप्ति 
या परिवार की स्थापना या स्वाथ्थंपूर्ण ग्रानन्द की अपेक्षा कुछ ग्रौर घनिष्ठ बन्धन 
पाए जाते हैं । प्रेम के द्वारा हम एक आध्यात्मिक वास्तविकता का सृजन करते हैं 
और व्यक्तियों के रूप में ग्रपनी भवितव्यता का विकास करते हैं और शारीरिक 
ग्रानन्द के द्वारा मन की प्रसन्नता और आत्मिक ग्रानन्द का विकास करते हैं। 
हृदय के तूफान प्रेम के द्वारा आत्मा की शान्ति तक पहुंच जाते हैं। प्रेम केवल 
ज्वाला का ज्वाला से मिलन नहीं है, अपितु आत्मा की पुकार है । 
मानव-जीवन के सुनि्दिष्ट क्षेत्र में समानता बहुमूल्य वस्तु है। इस में सन्देह 
नहीं कि विवाह के विषय में नियम समान होने चाहिए । परन्तु कोई न कोई बिन्दु 
ऐसा आ जाता है, जहां पहुंचकर हम न केवल असमानता को स्वीकार कर लेते हैं, 
अपितु उसमें आनन्द भी भ्रनुभव करते हैं।सच्चे प्रेम में सम्पूर्ण म्रात्मसमर्पण का वह 
भाव होता है, जो प्रेम को सफल बना सकता है।' विशुद्ध श्रम प्रतिदान में कुछ नहीं 
चाहता । यह बिना किसी प्रतिबन्ध या दुराव के बाहर निकल पड़ता है। यह भारी 
कामों को भी हल्का बना देता है; यह बड़े से बड़े बोझ को बिना भार अनुभव 
किए ढो सकता है। यह कभी थकता नहीं । किसी कार्य को झ्रसम्भव नहीं सम भता 
१. म॒दुत्व॑ च_ तनुत्वे च पराधीनतलमेव च 
स्त्रीगुणा: ऋषिभि:प्रोवता: पमंतलवार्थद्शिमिः | 
घ-११ 
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ग्रौर सब कष्टों का सामना करने के लिए तयार रहता है। ऐसा प्रेम शाश्वत होता 
है। यह हमारी आत्मा की गहराइयों में विद्यमान रहता है। यह एक न बुक सकने- 
वाली पवित्र ज्वाला है, जिसे हम अपने जीवन के अन्त तक बनाए रह सकते हैं। इस 
प्रकार के प्रेम का निम्न, पाशविक, स्वाथंपूर्ण, उग्र या तुच्छ मानवीय लालसाझ्रों या 
भंग्र, ऊपरी और थकानेवाली भावनाओ्रों से कोई मेल नहीं है। यह तो वह शक्ित है, 
जो स्वगं से प्रथ्वी पर इसलिए भेजी गई है कि पृथ्वी को फिर स्वर्ग तक वापस ले 
जा सके। शरीर के साथ-साथ मन और ग्रात्मा का ऐसा संयोग ग्रमर होता है। यह 
पवित्रतम सम्बन्ध है, जो हमें आन्तरिक दृष्टि से पूर्ण और सन्तुष्ट बनाता है। प्रेम 
ही एक वस्तु है जिसे मनुष्य अग्रपना कह सकता है। जीवन की एक यही निधि है, 
क्योंकि जीवन की और सब वस्तुएं समाज की सांकी वना दी गई हैं। भले ही इसके 
कष्ट कितने ही कठोर क्‍यों न हों ग्रौर इसकी त्रुटियां कितनी ही शोचनीय क्‍यों न 
हों, यह जीवन का सर्वोच्च वरदान है। 

हममें से अ्रधिकांश के लिए विवाह केवल दाम्पत्य, सन्‍्तानोत्पादन के लिए 
एक-दूसरे को सहन करने का संकल्प, एवं झ्रादान-प्रदान के सिद्धान्त पर साथ रहने 
का निशचय-मात्र होता है। परन्तु कभी-कभी कोई पुरुष या कोई स्त्री ऐसे झा 
मिलते हैं, जिनके जीवन एक-दूसरे से प्री तरह मेल खाते हैं। इस प्रकार के व्यक्ति 
सदा के लिए साथ रहने लगते हैं। सच्चा प्रेम श्रात्मा और शरीर का मिलन है, 
इतना घनिष्ठ और इतनी दृढ़ता से स्थापित, कि ऐसा अनुभव होने लगता है कि 
यह ग्राजीवन बना रहेगा। यह इतना गहरा और बांधनेवाला, अपनी सुकुमारता 
से हृदय को जकड़ लेनेवाला और अपने आवेश की तीब्रता से जीवन का रूपान्तर 
कर देनेवाला सम्बन्ध है कि इसी प्रकार का दूसरा सम्बन्ध बनाने की कल्पना भी 
ग्रपवित्र मालूम होती है। सावित्री से उसके पिता ने दूसरा पति चुनने के लिए कहा 
था, क्योंकि जो पति उसने चुना था उसके भाग्य में जल्दी मर जाना लिखा था। 
इसपर सावित्री ने उत्तर दिया था, “चाहे वह दीर्घायु हो श्रथवा ग्रल्पायु, चाहे उसमें 
गुण हों या वह गुणहीन हो, परन्तु मैंने एक बार पति चुन लिया है ; ्रब मैं दूसरा 
पति कदापि नहीं चुनूंनी । ' हनुमान जब सीता से, जो कहा जाता है कि वस्तुत:ः 
देवमाया थी और राक्षस-माया को पराजित करने के लिए अ्रवतरित हुई थी,' 
मिलकर आया, तब उसने राम को बताया कि वह लंका में बहुत कष्ट पा (रही है 
ग्रौर जब मैं उससे मिला तो वह मरने का निश्चय किए बैठी थी ।? और फिर भी 
राम ने रावण पर विजय पाने के बाद जब सीता को देखा, जो आनन्द और प्रेम के 
१. दाधोयुरथवाल्पायुः सगुयो निगुणोपि वा 

सक्दूव॒तो मया भरता न ढितीय॑ वृणोम्यहम्‌ । 

२. जनकस्य कुले जाता देवमायेव निर्मिता ।--रामायण बालकांड १-२५ 
३. मतंब्येति करनिश्चया |--सुन्दरकांड ४५-१८ 
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लीन कर सकते हैं। विवाह का उद्देश्य प्रेम के द्वारा, जोकि एक स्थायी गठबन्धन 
है, मानवीय प्‌णंता और व्यक्तित्व का विकास करना है। हम विवाहित जीवन प्राकृ- 
तिक वासना को प्रा करने के लिए नहीं अपनाते, अ्रपितु आत्मा के लिए, भ्रात्म- 
नस्तु कामाय, आत्मिक सम्पत्ति को बढ़ाने के लिए तृप्ति की समृद्धि के लिए। प्रेम 
की भावना के कारण हमारे उत्सुक चित्त अनुभवों को नये उत्साह के साथ ग्रहण 
करते हैं; सभी इन्द्रियां तीव्रतर आनन्द से पुलक्तित होती हैं, मानो किसी अदृश्य 
आत्मा ने संसार के सव रंगों को नया कर दिया हो और प्रत्येक जीवित वस्तु में नव- 
जीवन भर दिया हो । प्रेम को इन्द्रियों से पृथक कर पाना, उसे शरीर का बहुत दास न 
बनाए रखना सम्भव है, जिससे कि आत्मा हमारे अन्दर विद्यमान पशु को अपने वश 
में किए रहे । हम किसी पुरुष या स्त्री से प्रेम नहीं करते, अपितु उसके अन्दर निहित 
व्यक्ति से प्रेम करते हैं; पद, सम्पत्ति, नौकरी या सुन्दरता, चारुता या लालित्य 
से प्रेम नहीं करते, अपितु इनके पी छे छिपे व्यक्ति से प्रेम करते हैं। विवाह दो स्वतंत्र 
ग्रौर समान व्यवितयों का सम्मिलन है, जो पारस्परिक सम्बन्ध द्वारा उस आत्म- 
विकास को प्राप्त करने का प्रयत्न कर रहे होते हैं, जिसे अकेले रहकर उन दोनों में 
से कोई भी प्राप्त नहीं कर सकता था । विसादृश्य ग्रवश्य होता है श्र हमें उसके 
ग्रन्दर यथासम्भव गहराई तक पैठना चाहिए। स्पिनोजा का कथन है कि “हम 
ग्रलग-अलग व्यष्टि वस्तुओं को जितना अधिक समभ पाते हैं, उतना ही भ्रधिक 
हम परमात्मा को समभ पाने में समर्थ होते हैं । यदि किसी मनृष्य ने इस संसार 
में परमात्मा के बनाए किसी प्राणी को भली भांति प्यार नहीं किया, तो वह पर- 
मात्मा से भी प्रेम नहीं कर सकता। एक मानव-प्राणी के दूसरे मानव-प्राणी के प्रति 
प्रेम से बढ़कर आ्रानंद का सुनिश्चित और सच्चा साधन दूसरा कोई नहीं है। इसके 
द्वारा हम पहले की अपेक्षा अधिक ज्ञानी, अधिक अनुभवी और अधिक उत्कृष्ट बनते 
हैं। अपनी क्षुधा और असहायता के कारण हृदय यह अनुभव करता है कि, चाहे 
जैसे भी हो, उसे प्रेम करना ही चाहिए। इससे कम से कम्र उसे यह तो अनुभव हो 
जाएगा कि उसका अस्तित्व व्यर्थ नहीं है। स्वर्ग का रास्ता कप्टों से भरे हुए और 
आ्ांसुप्रों से तर भौतिक प्रेम में से होकर ही है । 
कहा जाता है कि भगवान ने अपने-प्रापको पति और पत्नी के दो रूपों में 
विभकत कर दिया ।" पुरुष अपनी स्त्री के बिना प्‌र्ण नहीं है । पति और पत्नी दोनों 
मिलकर एक पूर्ण वस्तु बनते हैं। पत्नी अ्र्धागिनि, ग्राधा अंग है। भारत में बहुत- 
से प्रदेशों में महादेव और पावंती का एक ही शरीर में भ्रंकन किया गया है। प्रेम 
के लिए दो मूलतः भिन्‍न एकाकी व्यक्तियों के शारीरिक सदभाव, बोद्धिक सम्बन्ध 
और आत्मिक समभ द्वारा मिलकर एक हो जाने की श्रावश्यकता होती है। पुरुष 
और स्त्री केवल एक शरीर ही नहीं, भ्रपितु एक आत्मा हैं। यह बात नहीं कि उनकी 


१. स इमां एवात्मानं द्वेधापातयत्‌ ततः पतिश्च पत्नी चाभवताम्‌ ।-बृहृदारए्यक उप०, १-४-३ 
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रुचियां और दृष्टिकोण ठीक एक जंसे हों, प्रपितु वे एक-दूसरे के अनुकल समस्वर 
होते हैं। क्योंकि इसमें ग्रात्मिक लक्ष्य के अन्दर अ्रनुभवजन्य तत्त्व रहता है, इसलिए 
विवाह को सांस्कारिक कहा जाता है। हमारा लक्ष्य ऐसे दो व्यक्तितयों का सम्मि- 
लन होता है, जो एक-दूसरे से प्रेम करते हैं। उनकी इच्छाएं पूर्ण हो चुकी होती हैं 
(प्राप्ककाम) और इसलिए उन्हें कोई इच्छा शेष नहीं रहती (भ्रकाम)। यह 
गम्भीर ओर सुकुनार संयोग पथ श्रष्टता के विरुद्ध सर्वोत्तम बचाव है। जब हम 
ऐसे व्यक्ति के साथ होते हैं, जिसे हम बहुत प्रेम करते हैं, तो हम सन्तृष्ट होते हैं 
ग्रौर यह प्रश्त नहीं उठता कि हम किसलिए जी रहे हैं म्नौर हमारा जन्म किसलिए 
हुआ है। हम जानते हैं कि हम प्रेम और मित्रता के लिए पंदा हुए हैं। 


विवाह प्रोर प्रेम 


कुछ विवाह ऐसे भी होते हैं, जो प्राणिशास्त्रीय स्तर पर ही रह जाते हैं । वे 
प्रेम के उदाहरण नहीं, अपितु यौन-उपभोग और पाशविक इच्छा के उदाहरण हैं, 
जो प्रावेशशुन्य और स्वार्थपूर्ण होती है। इन मामलों में एक संगी की मृत्यु का प्र्थ 
“एक आ्रादत के छूट जाने का दुःख अधिक होता है श्रौर एक व्यक्ति के छूट जाने 
का दुःख कम । यदि विवाह को केवल कतंव्य और सुविधा की वस्त माना जाए, 
तो यह एक सीमित प्रयोजनवाली उपयोगितावादी संस्था बन जाती है।* यह 
स्वाभाविकता मनुष्य पर कुछ प्रतिबन्ध लाद देती है, जो प्रतिबन्ध के रूप में अनु- 
भव होता रहता है, क्योंकि प्रेम तो वहां होता नहीं | वे विवाह भी, जो घन या पद 
की इच्छा से किए जाते हैं, बहुत बार समृद्धतर और गम्भीरतर वस्तु के रूप में 
विकसित हो सकते हैं। प्रेमपृर्ण सम्मिलन का आनन्द वहां विकसित हो सकता है। 
किसीकी पत्ती होना एक संयोगमात्र है, किन्तु प्रेम करना वास्तविकता है। 

एक ऐसा भी दृष्टिकोण है, जो यह मानता है कि विवाह की संस्था की प्रकृति 
में ही कुछ घातक तत्त्व विद्यमान हैं। हम असुख के पीछे भटकते प्रतीत होते हैं। 


१. ऐच० जी० वेल्स ने लिखा है : “विवाह की परिभाषा एक मृख्तापूर्ण सौदे के रूप में 
की गई हैं, जिसमें एक पुरुष दूसरे पुरुष को कन्या के भरण-पोषण का प्रबन्ध करता है | परन्तु इस 
बात के लिए कोई कारण नहीं कि यह भरण-पोषण इतनी दूर तक क्यों जाए कि उप कन्या की 
शिक्षा पूरी करना भी इसमें सम्मिलित कर लिया जाए।” 

२. सत्रहवी शताब्दी के राजतन्त्रोद्धार काल के नाटककारों का विश्वास था कि विवाहित प्रेम 
उबानेवाली वस्तु है। वान बध ने इस प्रवत्ति का दायित्व सर जोन ब् ट के सिर डाला दै, “प्रेम भी 
कितना उबानेवाला मांस दै--जबकि विवाह इसके लिए चटनी दै | विवाह के दो वर्षो में मेरी सूच्रम 
प्रनुभूतियां नष्ट हो गई हैं| कोई लड़का श्रपने शिक्षक से इतना ऊबा हुआ न होगा, कोई लड़की 
अपने गले की गतिया (ठ॥ के नीच बांधने का कपड़ा) से, कोई साधुनी प्रायश्चित्त करने से और 
कोई वृद्धा कुमारी ब्रह्मतरयंपालन से इतनों उब्बी हुई न होगा, जितना में विवाहित होने से ऊब गया 
हू । अ्रवश्य हैं! 'पत्न शब्द को ही कोई गुप्त अभिशाप लगा हुआ है ।” “स्त्री होना काफी है। 
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निषिद्ध वस्तु हमें ग्राकधित करती है श्नौर अकटूूर प्रेम बहुत कुछ मानवीय ग्रसुख, 
संन्यास, भध्यमार्ग, विच्छेद, पश्चात्ताप और विद्रोह का कारण है। उपन्यास और 
चित्रपट जीवन के वासनात्मक पहल का अतिरंजन करते हैं ग्रौर यह समभा जाता 
कि वे हमें यान्त्रिक उकताहट से छटकारा दिलाते हैं। अ्रवेध यौन सम्बन्ध सम्य 
लोगों का मुख्य धन्धा प्रतीत होते हैं । 

कभी-कभी गम्भीर प्रेम और विस्फोटक वासना में घपला हो जाता है। हम 
समभते हैं कि जब हमें कोई आ्रावेशपूर्ण अनुभव हो रहा हो, कुछ चक्‍कर-सा भा 
रहा हो, बिना चेतना के और बिना इच्छा के मन पर कुछ बादल-सा छाया हो, तो 
हम अधिक पूर्णता और तीव्रता के साथ जी रहे होते हैं । यह वस्तु एक रूपान्तर- 
कारी शक्ति समभी जाती है | कुछ ऐसी वस्तु, जो झ्ानन्द श्रौर कष्ट के ऊपर है; 
एक आवेश-भरा ज्वर, एक उत्तं जनापूर्ण जीवन, जो सव रूढ़ियों को और सब कानूनों 
को एक स्वाभाविक और दिव्य वस्तु के नाम पर तोड़ डालता है। इस प्रकार के 
सम्बन्धों में कुछ दुःखान्तता रहती है, जो थकानेवाली अधिक और सहायक कम 
होती है। जब हम वासना की शक के अधीन होते हैं, तो हम ग्पने-प्रापमें नहीं 
होते । वासना मन॒ष्य का अपने हृदय में ही बंठा हुग्ना शत्रु है, जिससे उसे संघर्ष 
करना है। यह एक दूषित अतिरेक है; प्रकृति की एक ऐसी शक्ति, जो प्रेमियों को 
जकड़ देती है और सामान्यतया उनका विनाश करके ही समाप्त होती है। प्रेम 
कोई दोरा नहीं है, यह तो अपने प्रियतम के प्रति गम्भीर झ्रात्मससपंण और उसके 
साथ एकात्मीकरण है। हमें परमोच्च वस्तु की तुच्छ वस्तु से समता नहीं करनी 
चाहिए। वासनात्मक प्रेम की उत्तेजनाग्रों का गम्भीर प्रेम के साथ घपला नहीं 
करना चाहिए । 

प्लेटो ने अपने 'फंड्स' और दि सिम्पोजियम' में एक ऐसे उन्माद का उल्लेख 
किया है, जो शरीर से फंलता हुआ सांघातिक मनो विनोदों से ग्रत्मा तक को ग्राक्रांत 
कर लेता है। इस प्रकार के प्रम को वह प्रशंसनीय नहीं मानता । परन्तु एक और 
प्रकार का उन्माद या प्रलाप है, जो मनुष्य की आ्ञात्मा में बिना स्वर्ग की प्रेरणा के 
उत्पन्न नहीं होता । यह हमारे लिए बिलकुल नई वस्तु है। इसका जादू हमपर बाहर 
से छा जाता है। यह एक प्रकार का उत्तारण है, एक ऐसा असीम ग्रानन्द, जो तक॑ 
और स्वाभाविक इन्द्रियों से परे है। इसे समुत्साह (ऐन्ध्यूज़ियाज्म) कहा जाता 
है, जिसका वस्तुत: अर्थ है “परमात्मा द्वारा ग्राविष्ट, क्योंकि यह उन्‍्माद न केवल 
स्थ्ग से आया होता है, श्रपितु इसका अन्त भी सर्वोच्च स्थिति में पहुंचकर दिव्यता 
की एक नई प्राप्ति में होता है। यह पागलपन प्रौर सर्वोच्च मानसिक स्वस्थता 
दोनों ही है । 

जहां तक मुझे मालूम दै, रत्री में कोई पाप नहीं दै; परन्तु वद्द पत्नी द्ोती दे भोर पत्नी को लानत 

है |!?--दि प्रोवोषड वाइफ, १-१, २-१ 
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ग्रादर्श नारी उस प्रेम की प्रतीक है, जो हमें खींचकर उच्चतम स्थिति की 
श्रोर ले जाता है। हमें स्त्री को केवल आनन्द का साधन नहीं समभना चाहिए। 
यह सच है कि वह नारी है, वह सहायता करनेवाली भी है, परन्तु सबसे पहले श्रौर 
सबसे महत्त्वपूर्ण वह एक मानव-प्राणी है। उसके साथ पवित्रता और रहस्य जुड़ा 
हुआ है। उसके साथ उसे चल-सम्पत्ति या नौकरानी या घर की देखभाल करने- 
वाली गृहिणी समभकर ही व्यवहार नहीं किया जाना चाहिए। उसमें भी आत्मा 
है और सामान्यतया वह पुरुष के वास्तविकता तक पहुंचने के लिए एक सेतु का 
काम करती है। यदि हम उसे केवल गृहिणी या माता बना देते हैं और. उसका 
स्‍तर घटाकर उसे सामान्य बातों की सेवाओं में लगा देते हैं, तो उसका सर्वोत्तम 
ग्रंश ग्रभिव्यक्त नहीं हो पाता । पुरुष की भांति प्रत्येक स्त्री को भी अपनी आवेश 
की आग को, हृदय के उत्तारण को और आत्मा की ज्वाला को विकसित क रने का 
ग्रवसर मिलना चाहिए। रवि बाबू की चित्रा कहती है, “मैं चित्रा हूं। न ती मैं 
देवी हूं, जिसकी कि पूजा की जाए, और न मैं कोई दया की पात्र हूं, जिसे चींटी 
की भांति उपेक्षा से हटाकर अलग कर दिया जाए। यदि तुम संकट और साहस के 
मार्ग में मुझे अपने साथ रखोगे और अपने जीवन के महान कतंव्यों में मुझे हिस्सा 
बंटाने दोगे, तब तुम मेरे वास्तविक रूप को समझ पाग्रोगे। विवाह की संस्था को 
इस बात को मानकर चलना चाहिए। सुखी प्रेम का कोई इतिहास नहीं होता | हम 
प्रेम के विषय में तभी चर्चा करते हैं, जबकि वह ग्भाग्यग्रस्त हो और जीवन द्वारा 
अ्रभिशप्त हो । 

एक कुछ ऐसी ग्रस्पष्ट-सी धारणा चली गा रही है कि विवाह और प्रेम परस्पर 
बेमेल हैं ।* कभी-कभी कहा जाता है, “विवाहित मनृष्य प्रेम के विषय में जानता 
ही क्या है ?” “वे एक-दूसरे को इतना अधिक चाहते हैं कि उनका विवाह हो ही 
नहीं सकता था ।” विवाह प्रेम की कब्र नहीं है, अ्रपितु जैसा कि क्रोचे का कथन है, 
वह केवल बबंर प्रेम या कामवासना की कब्र है। जब लक्ष्य पूर्ण हो जाता है, तब 
प्रेम और विवाह दोनों साथ विद्यमान रहते हैं, परन्त यह मार्ग बहुत लम्बा और 
कठिन है। प्रेम विवाह-सम्बन्ध का प्रारम्भ-बिन्दु नहीं है, ग्रपित्‌ एक उपलब्धि है, 
जिसे प्रयत्न औ्रौर धीरता द्वारा प्राप्त किया जाना है। विवाहित जीवन में असफल - 
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१. काउं टेस ऑफ शेम्पे्न के घर में प्रेम के न्यायालय द्वारा सनाए गए एक प्रसिद्ध निर्णय में 
यह कह्दा गया है, “हम इस बात को घोषित और पुष्ट करते हैं कि इन उपहारों के प्रयोजन की 
दृष्टि से प्रेम श्रपने अ्रधिकारों का विस्तार दो विवाहित व्यक्तियों के ऊपर नही कर सकता | क्योंकि 
प्रेमी एक-दूसरे को अ्रपनी सब वस्त॒एं ख्तन्त्रतापृवंक देते और लेते हैं, चाहे उनकी आवश्यकता 
हो या नहीं; जबकि पति ओर पत्नी का यह कर्तव्य होता है कि वे एक-दूसरे की दचछा के भआगे 
सिर कुकाएं और एक-दूसरे को किसी बात से इन्कार न करें |” ११७४ के वर्ष में मई के तीसरे 
दिन सुनाया गया ; धोषणा ७ । डेनिस दि रूजमेन्ट द्वारा 'पेशन एंड सोसाइटा'! में उद्धत अंग्रेर्ज 
अनुवाद (१६४० ), पृष्ठ ४२ 
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ताएं उन लोगों में श्रधिक होती हैं, जो प्रारम्भ ही एक मिथ्या आदर से करते हैं 
झ्और यह आदर्श प्रारम्भिक प्रेम श्रौर उमंगपर्ण आनन्द पर आधारित रहता है। 
जब विवाह की नव्रीनता समाप्त होने लगती है, नये श्रनुभवों की उत्तेजना और 
भावना-प्रधान स्वप्नों का स्थान जीवन की नी रसता और नित्य की दिनचर्या ले 
लेती है ; तब भावुक प्रेमी अम्यासगत पति के रूप में विलीन हो जाता है और 
ग्संयत उल्लास घरेल सन्तुप्टि के रूप में शान्त हो जाता है। विवाह गलाबों और 
स्वप्नों का अ्न्तहीन दौर नहीं है; यह तो शान्त आनन्द के लिए तैयारी है। झ्रानन्द 
क्षणिक होता है श्रौर काल तथा देश की दुर्घटनाग्रों का इसपर प्रभाव पड़ता है। 
जीणंता में, जो सब नव्वर वस्त्रों की प्रतीक्षा में खड़ी है, शरीर के सौन्दर्य और 
वासना की आग को नष्ट देने की शक्ति है, किन्तु वह उस अ्रनश्वर आनन्द को 
नष्ट नहीं कर सकती, जो संयम का पुरस्कार है। हमारी वांद्ित वस्तु शरीर नहीं 
है, जो वास्तविक पूर्ण जीवन का एक भ्रामक और क्षणिक पहलू है। विवाहित युगल 
की पारस्परिक निष्ठा है अपने साथी-प्राणी को अ्ंगीकार करना, दूसरे को उसकी 
सब विशेषताओं (गण-दोषों) के साथ अपनाने की इच्छा। कुछ वर्षों के बाद 
प्रारम्भिक उमंगों गौर ग्रमंयत उत्तेजना का स्थान विश्वासपर्ण साहचये, कार्य और 
रुचियों में हिस्सा बंटाना, सहिप्णता और समभौता ले लेते हैं । विवाह में ग्रानन्द 
प्राप्त करने के लिए उदारतापूर्ण आत्मत्याग, अन्तहीन सहिष्णुता और भद्गता 
तथा हृदय की विन म्रता की आ्रावश्यकता होती है । 

यह विचार ही, कि विवाह से एक व्यक्ति को दूसरे पर स्वामित्व का अधिकार 
प्राप्त हो जातां है, सच्चे प्रेम के विकास का क्रोधी है।" सुरक्षितता की भावना 
ही आवेश को न्यून कर देती है। आदत अनुभूतियों को निर्जीर्व कर देती है, मनो- 
बेगों को मार डालती है और ग्रात्मा को तृप्ति और हानि दोनों के प्रति समान रूप 
से अन्धा कर देती है। 

हमारा लक्ष्य निष्ठाशील एकविवाही विवाह का आदर्श होता चाहिए, यद्यपि 
इस लक्ष्य तक पहुंच पाना कठिन है। संसार की महान प्रेमकथाए निष्ठाशील प्रेम 
की ही कथाएं हैं। कष्टों और वेदबाओं में भी निष्ठा को बनाए रखना ही वह वस्तु 
है, जिसने संसार को द्रवित कर दिया है श्रौर उसकी श्रद्धांजलि प्राप्त की है। 
संसार के महानतम विचारकों में से एक ने कहा है, “सच्चे प्रेम का मार्ग कभी 
सुगम नहीं रहा, भले ही यदि हम सौभाग्यशाली हों, तो सुसंयोग से इस मार्ग पर 
चल पड़ें । विवाह एक कला है, जिसमें कष्ट और प्रानन्द, दोनों ही होते हैं। विवाह 





१. सकलेः नायकगर्ण: सहितः सखि मे पतिः 
स एव यदि जारः स्यातू सफल मम जोवितम्‌। 
सदजिया सम्प्रदाय के लोगों का विश्वास दे कि परमात्मा के लिए जेसे तीज प्रेम की भनुभृति 
मनुष्य को होनी चाहिए, वह केवल गुप्त भर निषिद्ध प्रेम में ही सम्मव दे । 
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से जीवन की कठिनाइयों का अन्त नही, अपितु आरम्भ होता है। विवाह को सफल 
बनाने के लिए पति-पत्नी दोनो के प्रयत्न की ग्रपेक्षा है, परन्तु उसे विफल बनाने के 
लिए दोनों में से कोई भी एक काफी है। यह एक ऐसी सा भेदा री है, जिस मे धैय॑ की 
बड़ी आवश्यकता होती हे । यह कोई परीक्षण नही हैँ, अपितु एक गम्भीर अनुभव 
है, जो यद्यपि शुरू में बहुत सुकुमार और भगुर होता है, परन्तु वेदनाश्रों और कष्ट 
में बढ़ता ही जाता है। द्रोपदी सत्यभामा से कहती है कि “सुख सुख से नही मिलता, 
अपितु साध्वी नारी कष्टों मे ही सुख का अ्रनुभव करती हे।”* जिस स्त्री ने 
विपत्तियां नहीं सही, वह अपूण्ण है, क्योकि कष्टों द्वारा उसका पावनीकरण नहीं 
हुआ । उमा ने शिव पर अपने शारीरिक सौन्दयं द्वारा विजय नही पाई, ग्रपितु तप 
ग्रौर कष्टसहन द्वारा पाई। स्त्रियों में कष्टसहन की एक विलक्षण शक्ति होती हैं 
और यदि वे उस शक्ति के प्रति सच्ची न रहे, तो वे जीवत को समृद्ध करने की 
ग्रपनी एक प्रतिभा गवा बंठती हे । कालिदास ने अपने 'शाकुन्तल' मे दिखाया हैं* 
कि किस प्रकार दो प्रेमी आत्माए कष्ट द्वारा रूप धारण करती है और एक-दूसरे 
के अनुकल ढलती है। देवता भी विचित्र है। हममे जो कुछ ग्रच्छा, भद्र, मानवो- 
चित और प्रेममय अश है, उसीके द्वारा वे हमे कष्टों में ला पटकते है। वे हमारे 
पास कष्ट इसलिए भेजते है कि हम महानतर बातों के लिए उपयुक्त बन सके। 
शताब्दियों की परम्परा ने भारतीय तारी को सा रे संसार मे सबसे ग्रधिक निःस्वाथ्थं, 
सबसे अधिक ग्रात्मत्यागी, सबसे अधिक धेर्यशील और सबसे ग्रधिक कतेंव्यपरायण 
बना दिया है। उसे ग्रपने कष्टसहन पर ही गवं है। 

विवाह अपने-ग्रापमे कोई साध्य नही है । यह तो ग्रात्म-पूर्णता प्राप्त करने 
का सामान्य साधन हैं । मानवीय सम्बन्ध हमारे जीवन का सर्वाधिक वेयक्तिक 
ग्रंग है, जिनमे हम अपने पूर्ण रूप मे जीवित रह सकते है । सावंजनिक जीवन में 
हमारी सत्ता के केवल कुछ ही अग कार्य करते है। हमारे वेयक्तिक जीवन का, जो 
प्रेम और साहचय है, अपने-आपसे भ्रागे और कोई लक्ष्य नही हैँ । मानव-प्राणियों 
के,लिए यह बिलकुल स्वाभाविक हे कि वे दूसरो के अ्रनुभवों मे हिस्सा बटाए, एक- 
दूसरे को समझे, और पारस्परिक विश्वास में आनन्द और सन्तोष अनुभव कर । 
इस प्रकार के सम्बन्ध किसी आशिक या सीमित प्रयोजन को पूरा नही करते ग्रौर 
न उनका अस्तित्व ही समाज के लिए होता हैँ, अपितु समाज और कानूनों का 
प्रस्तित्व ही उन सम्बन्धों के लिए होता हूँ । लोगों के कुछ ऐसे संगठन होते है, जो 
वेयक्तिक नहीं होते, उनमें व्यक्ति का स्थान इस बात से निर्धारित होता हैँ कि वह 
उस समूह में क्या कृत्य करता है ; उस विशिष्ट सेवा से, जो वह उस सारे समूह के 
कल्याण के लिए करता हू । जब हम किन्हीं सांभे उद्देश्यों को प्रा करने के लिए 
दूसरे लोगों के साथ सम्बन्ध स्थापित करते हैं, तो कृत्यात्मक समूहों श्रौर सामा- 


१. हल मुखेनेह न जातु लम्यं दुःखेन साध्वी लभते सुज़्ानि |--वनप/र, २३३-४ 
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जिक सहयोग का जन्म होता है। भिड़न्त न होने देने के लिए और सांभे उद्देश्यों 
को पूर्ण करने के लिए हम कानून द्वारा लागू किए गए अथवा प्रथा द्वारा बने हुए 
नियमों और विनियमों की वशवतिता स्वीकार करते हैं । क्योंकि व्यक्ति समाज 
का सदस्य है, इसलिए समाज को व्यक्तियों की स्वतन्त्रता पर प्रतिवन्ध लगाने का 
ग्रधिकार है। सुव्यवस्थित समाज में ये प्रतिवन्‍न्ध व्यक्तिगत स्वाधीनता पर बन्धन 
के रूप अनुभव नहीं होंगे। क्योंकि विवाहों का परिणाम समाज पर पड़ता है, इस- 
लिए विवाह करने के सम्बन्ध में सामाजिक विधान-संहिताएं बनाई गई हैं। सामा- 
जिक कान्‌न अपने-आ्रपमें सामाजिक दोषों और बुराइयों के लिए कोई सार्वभौम 
रामबाण औषध नहीं हैं। मन॒प्य के बनाए हुए कानून कभी भी अपने-आपको 
मानव-मन की मौज के अनुकल नहीं ढाल सकते । परन्तु यदि य्रे कानून कठोर 
ग्रौर लचकही न होंगे, तो संभव है कि वे व्यक्तियों के रूप में हमें नष्ट कर डालें 
और हमें जीवन के विकृत और अर्थहीन मार्गों का ग्रवलम्बन करने को विवश 
कर दें । 
हिन्दू-संस्कार 

विवाह का हिन्दू आदर्श सारत: एक पुरुष और एक स्त्री के बीच साहचर्य 
है, जो जीवन के चार महान लक्ष्यों--धर्म, श्र्थ, काम, मोक्ष--की सिद्धि के 
लिए मिलकर सृजनशील ढंग से जीवन बिताना चाहते हैं । इसके प्रयोजन के ग्रन्त- 
गंत सनन्‍्तान का प्रजनन, उसकी देखभाल और पालन-पोषण और एक उत्कृष्टतर 
सामाजिक व्यवस्था में सहयोग देना भी है ; परन्तु इसका मुख्य लक्ष्य है पति और 
पत्नी के व्यक्तित्व को उनकी स्थायी साहचर्य की आवश्यकताओं की पृत्ति द्वारा 
समुद्ध करना ; ऐसे साहचये की, जिसमें हरएक दूसरे के जीवन का पूरक बन सके 
और दोनों मिलकर पूर्णता प्राप्त कर सकं । विवाहित-युगल व्यवितरूप में एक- 
दूसरे की सृष्टि होते हैं। यह श्रादर्श वेदिक काल से चला झ्रा रहा है और एक 
विशद विवाह-संस्कार के रूप में सुरक्षित रखा गया है । वह संस्कार ग्राजकल भी 
प्रचलित है । विवाह-संस्कार मनोवेगात्मक परिपक्वता की वृद्धि के लिए, जिसमें 
न्याय की, दूसरों को समअने की, दूसरों का ध्यान रखने की ओर दूसरों के प्रति 
सहिष्णुता की भावनाएं उत्पन्न होती हैं, प्राप्त होनेवलले एक महान सुअवसर का 
प्रारम्भ है। इसे सरल बनाया जा सकता है, क्योंकि वे महत्त्वपूर्ण विधियां, जिनके 
द्वारा पति-पत्नी को आदर्श समभाए जाते हैं, केवल थोड़ी-सी हैं । 

पहला सोपान (स्टेज) है पाणिग्रहण, जिसमें वर वधू का हाथ पकड़ता है 
झग्जौर उसके साथ यथोचित मन्त्र पढ़ते हुए तीन बार अग्नि की परिक्रमा करता है। 
पूषन्‌, भग और प्रयमन्‌ को झ्राहुतियां दी जाती हैं, जो क्रश: समृद्धि, सौभाग्य 
झौर वैवाहिक निष्ठा के देवता हैं। वर-वधू एक-दूसरे के हृदय का स्पर्श करते हैं 
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ग्रौर प्रार्थना करते हैं कि भले ही उनके शरीर दो हैं, पर वे मन और हृदय से 
एक हो सकें । “तुम्हारे हृदय में कभी दुःख प्रवेश न करे; तुम अपने पति के घर 
जाकर फलो-फूलो ; पति के दी्घ जीवन श्रौर प्रसन्न बच्चों का सुख तुम्हें प्राप्त 
हो ! ” वे एक पत्थर पर चढ़ते हैं और प्रार्थना करते हैं कि उनका पारस्परिक प्रेम 
उस पत्थर की भांति दृढ़ श्र अ्रचल हो, जिसपर वे खड़े हैं। रात में उन्हें ध्रुव 
और अरुन्धती तारों के दर्शन कराए जाते हैं। वर से कहा जाता है कि वह प्र्‌व 
तारे की भांति स्थिर रहे और वध्‌ से, कि वह अरुन्धती की भांति पतिक्रता रहे । 
'सप्तपदी' की विधि में वर और वध्‌ साथ-साथ सात कदम चलते हैं ग्रोर प्रार्थना 
करते हैं कि उनका जीवन प्रेम, उल्लास, सुश्रवसरों, समृद्धि, सुख, सत्तान और 
पवित्रता से भरा रहे। तव वर वधू से कहता है, “तू मेरे साथ सात कदम चल 
चुकी है ; भ्रव मेरी सहचरी वन। मैं तेरा साथी वनूं । तेरे साथ मेरे धाहचरयं में 
कोई बाधा न डाल पाए। जो लोग हमारे आनन्द को बढ़ते देखना चाहते हैं, वे मेरे 
साथ तेरे सम्बन्ध का समर्थन करें ।” वर और वधू शपथ लेते हैं कि वे धर्म, प्रेम 
ग्रौर सांसारिक समद्!ि के क्षेत्रों में एक-दूसरे की ग्राशाग्रों श्रौर आकांक्षाओ्रों को 
प्रोत्साहित करेंगे।" संस्कार इस प्रार्थना के साथ समाप्त होता है कि यह उत्कृष्ट 
संयोग अविच्छेद्य रहे । “विश्व के देवता हमारे हृदयों को मिलाकर एक कर दें ; 
जल हमारे हृदयों को मिलाकर एक कर दे ; मातरिश्वा, धाता और द्वेष्टा हमें पर- 
स्पर घनिष्ठ रूप से वांध दें । * वध्‌ को आशीर्वाद दिया जाता है कि वह अच्छी 
पत्नी बने श्रौर उसका पति चिरकाल तक जीवित रहे ।* सप्तपदी की विधि के 
बाद वध्‌ पति के परिवार में आ जाती है। इसके पूरा होते ही विवाह पूर्ण हुप्ना 
समभा जा सकता है। कुछ अ्रन्य लोगों का कथन है कि विवाह की प्र्णता के लिए 
संभोग होना ग्रावश्यक है । विवाह के वाद तीन रात तक दोनों को एक ही कमरे 
में, पर अलग-ग्रलग विस्तरों पर सोना होता है श्लौर कठोरतापूर्बक ब्रह्म चय का 
पालन करना पड़ता है। यह इस बात को सूचित करने के लिए है कि विवाहित 





१. साई मन्त्र से तुलना कीजिए, “प्ञ तुके अपनी विवाहिता पत्नी अंगीकार करता हूँ; 
आज झे दिन से भले में और बुरे में, अमौरी में ओर गरीबी में, बीमारी ओर स्वास्थ्य में, तब 
तक, जबकि मृत्यु ही हमें अलग न कर दे, में तेरा साथ पाऊंगा ओर दू गा'"'और तब तक के 
लिए मैं तुमे अ्रपनी निष्ठा का वचन देता हूं ।? 

२. समब्जन्तु विश्वेदेवा), समापो हदयानि नो 

सम्मातरिश्वा, संघाता समुद्रेष्ट दबातु नो ।-- ऋग्वेद १०-८५-३७ 

३. अविधवा भव वर्षाणि शत्तं साग्रं च सुब्रता 

तेजस्वो च यशस्त्री च धमंपत्ना पतिव्रता । 

४. “एक साल तक (विवाह के दिन « वाद) उन्हें संभोग नहीं करना चाहिए, या बारह 
रात तक, या छः रात तक; या कम से कम तीन रात तक ।” (संक्‍त्सरं न मिथुनमपेयातां, 
द्वादशरात्रं, पडरात्र, त्रिरात्रमन्ततः)--पारस्कर गुश्मसूत्र १-८-१ 
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जीवन में ग्रात्म-संयम बहुत ग्रावश्यक है। वध्‌ और वर अपने पवित्र ब्रह्म चयंपूर्ण 
जीवन लेकर विवाह तक पहुंचते हैं। वे अपने कौमार्य की रक्षा करते हैं और 
विवाह के समय उसे उपहार के रूप में अपने साथी को समपित करते हैं। कोई 
अन्य उपहार इसकी कमी को पूरा नहीं कर सकता ।” 

पत्नी की स्थिति बहुत ऊंची है। उसे गृहस्वामिनी बनना है और ससुर और 
सास, ननदों तथा अन्य लोगों पर उसका शासन रहना है।* वह जीवन में प्रभाव- 
शील साभी है। धामिक कृत्यों, व्यावसायिक मामलों और भावमय जीवन में 
उसकी उपेक्षा नहीं की जानी चाहिए। सारे धामिक कृत्य पति-पत्नी को साथ 
मिलकर ही करने चाहिएं।'* 

सीता के निर्वासन के समय राम ने सीता की स्वर्णमूर्ति अपने पास रखकर 
यज्ञ की विधियां पूरी की थीं। कुल्लूक ने मनुस्मृति४ पर टीका करते हुए वाजस- 
नेयी ब्राह्मण से एक अंश उद्धुत किया है, जो इस प्रकार है, “पुरुष अपना केवल 
ग्रधा भाग है। जब तक उसे पत्नी प्राप्त नहीं होती, वह अपूर्ण रहता है और इस- 
लिए पूरी तरह उत्पन्न (जात) नहीं होता । जब वह पत्नी को ग्रहण करता है, 


स्मार्ट के शास्त्रकार ने भा नव विवाहित पतियों को काफी समय तक संयम से रहने का 
आदेश दिया है । 

१. हिन्दू-परम्परा में बरद्मचय ओर नारीत्व के गौरव के प्रति आदर रखने पर बहुत बल दिया 
गया हे। जब राम औ्रौर लक्ष्मण सीता की खोज में फिर रहे थे, तब सग्रीव ने उनके सामने कुछ 
आभूषण, जो सीता ने अपने मार्ग-चिह्न के रूप में फेके थे, पहचानने के लिए ला रखे । राम की 
आंखें आंसुओं से पंपली हो रही थीं. इसलिए उन्हंने लक्ष्मण से आभूषणों को पहचानने के लिए 
कहा । लक्ष्मण ने उत्तर दिया कि में केपूरो ओर कुण्टलों का नदी पहचान सकता, हां, नूपुरों को 
अवश्य पहचान सकता हूं, क्योंकि में नित्य उनके चरण में नमस्कार किया करता था । 

नाहं जातामि केपूरे, नाहं जानामि कुण्टल 
नूपुरे लमिजानामि, नित्यं पादामिवद्धन' त्‌ | 
२. मम्राज्ञी मरे मत, सम्राह्षी शवन्नरवां भव 
ननान्दरि सम्राज्ञ भव, सम्राज्ञी अधि देवृपु । 
2. अर्थ भार्या शरारस्य । (स्त्री परुष है; शरार का आधा भाग है।"”) 
४. धर्म च श्रर्थ च कामे ने अनतिचरितव्या 
सहपमाः चरितव्या: सहापत्यं उतादयितव्यम्‌ | 
विवरेकानन्द ने वर्णन किया है कि किस प्रकार रामक्षृष्ण परमहंस पत्नी के प्रति श्रपने कर्तंव्य 
का पालन करने के लिए अपने जाबन के उद्देश्य का भी बलिदान करने वो तैथार थे। उन्हंनि 
अपनी पत्नो से कहा था, “मैने स्त्रीमात्र को मातृरूप में देखना सीख लिया है । तुम्हें भी में 
कवल माता हा समझ सकता हूं। परन्तु यदि तुम मुझे फिर संसार में घसीटना चाहती हो, तो, 
क्योंकि मेरा तुमसे विवाह हुआ है, में तुम्हारी सेवा के लिए तैयार हू ।” इस प्रकार यदि रामकृष्ण 
अपने अभाष्ट जीवन-मा्गे पर चल सके, तो इसीलिए कि उन्हें अपनी पत्नी की सहमति प्राप्त हो 
गई थी ।--कम्प्लीट बक्से, ततीय संस्करण (१६२८) ६-१६६ 
४० ६“ ४7 
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तभी वह पूरी तरह उत्पन्न होता है और पूर्ण बनता है। इसलिए वेदविद ब्राह्मण 
कहते हैं, “जिसे पति समभा जाता है, वही पत्नी भी हे ।* अधंनार।शवर की 
मूर्ति भारत द्वारा नर-ना री के पारस्परिक सम्बन्धों को मान्यता देने की प्रतीक हूँ ; 
वह सहयोगात्मक, परस्पराश्रित पुरुषोचित और म्त्रीजनोचित कृत्यों की, जो अलग 
रहते हुए अ्पूर्ण रहते हैं श्रौर मिलकर परस्पर पूर्ण हो जाते हैं, एक धारणा हैँ । 
“पति और पत्नी एक-दूसरे के सर्वोत्तम मित्र हैं ; मित्रता, जो सब सम्बन्धों का सार 
हैं, यहां तक कि स्वयं जीवन ही हैं । इसी प्रकार पति पत्नी के लिए और पत्नी पति 
के लिए हैं ।१ सीता अपने पति के कष्टों में हिस्सा बंटाने के लिए वनवास में गई । 
गान्धारी ने अपनी आंखों का उपयोग करने से इन्कार कर दिया, जिससे उसे वह 
सुख प्राप्त न हो, जो उसके पति को प्राप्त नहीं है । ग्ादर्श पत्नी अपनी सलज्ज 
सुकुमारता, मनोजयी मुस्कान और ग्रच्छे साहचर्य द्वारा पति के लिए अनन्त तृप्ति 
का साधन होती है ।* जो पत्नी झ्पने पति के सुख और कल्याण का ध्यान रखती 
ह, जिसका आचरण पवित्र हैं और जो अपने-ग्रापको वश में रखती हूँ, वह इस लोक 
में यश प्राप्त करती है ग्रौर परलोक में उसे परम सुख मिलता हैं। कालिदास की 
बात से ध्वनित होता हैँ कि जैसे शब्दों के साथ उनका भश्रथ्थ जुड़ा रहता है, उसी 
प्रकार पति और पत्नी भी सदा सम्बद्ध रहते हैं ।* सीता अनुसूया को बताती है 


2, अच्थों हि एप आत्मनः, तस्मात्‌ जायां न विद्दधते, नेतावत्‌ प्रजायने, श्रसर्वोँ हि तावद 
भवति । अथ यदेव जायां बिद्दते, अथ प्रजायते, तहिं सवी भवन | तथा च एतद वेदविदो विप्राः 
बदन्ति, यो भर्ता सेव भार्या स्मुता ।--६-४५ 

२. प्रेयों मित्र बन्धुता वा समग्रा सर्वे कामा; सेवधिजवितं वा | 

स्त्रोणां भर्ता पर्मादरश्च पृष्प॑ इत्यन्योन्यं वत्सयो: शातमस्तु । 
--मालतीमाधव ६-१८ 
साथ ही देखिए, उत्तररामचरित ६-३६ 
अद्वेते सुखदुःखयोरनुगुणं. सर्वास्वस्थास यत्‌ 
विश्रामों हृदयस्थ यत्र जरसा यस्मिन्‌ न हायों रसः । 
३. तुलना कोजिए: 
कार्येपु मन्‍्त्रों, करणपु दासी, भोज्येपु माता, शयनेपु रम्भा 
धमानुकूला क्षमया परित्री, साद्‌युण्यमेतद्धि पति्रतानाम्‌ । 

४. पतिप्रियहिते युक्‍ता स्वाचारा संयनेन्द्रिया 

इह कीतिमवाप्नोति प्रेत्य चानुपम॑ सुखम्‌ । 
साथ ही तलना काजिए : 
पतिब्रता पतिप्राणा पत्युः प्रियहिने॥ रता 
यस्य स्थादीह्शी भारया धन्य: स पुरुषों भुवि। 
५. वागर्थाविव संपक्‍तों बाग प्रतिपत्तये 
जगतः पितरौ बन्दे पाबंतों परमेश्बरौ |--रघुबंश १०१ 
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कि उसका पति उसे उसी प्रकार प्रेम करता है, जैसे पिता या माता करती है।" 
यह है वह कल्पना और झादर्श, जिसकी ओर बढ़ने के लिए नर और नारी दोनों 
प्रयत्नशी ल रहते हैं । 

सामाजिक सेंरचनः में परिवार एक आवश्यक तत्त्व है। इस परिवार द्वारा 
ही गृहस्थ व्यक्ति मुक्ति प्राप्त करता है। वशिप्ठ का कथन है कि गृहस्थ का 
जीवन सेवा और तपस्या का जीवन है और सब आशभ्चमों में यह ग्राश्नम विशेष रूप 
से उत्कृष्ट है।* केवल पत्नी और बच्चों के होने से ही कोई घर घर नहीं बन 
जाता, अपितु सामाजिक कतंब्यों का पालन करने से बनता है।* “जो गृहस्थ 
भगवान्‌ का भक्त है, वह सच्चे ज्ञान की खोज में रहता है श्र वह जो कुछ कमें 
करता है, उसे भगवान को समपित कर देता है। * 


विवाह के प्रकार 


महाकाव्यों, स्मृतियों श्रौर धमंशास्त्रों में आठ प्रकार* के विवाहों का उल्लेख 
मिलता है, जिनमें प्रचीनतर सोपानों (स्टेज) के श्रवशेष भी सम्मिलित हैं, जो 
बाद के समय तक बचे रह गए थे । इनमें से कछ के संकेत तो ऋग्वेद के काल तक 
में भी ढूंढे जा सकते हैं। हिन्दू धर्म में पुराने विश्वासों श्रोर प्रथाश्रों को, जबकि 
वे पुराने पड़ गए हों, तब भी, उन्हें न हटाकर, सुरक्षित बनाए रखने की प्रवृति है। 
इनमें से चार प्रकार ग्रनुमोदित हैं और शेष चार प्रकार अनुचित समभ जाते है । 

पैशाच विवाह, जिसमे वधू पर बलपूर्वक अधिकार किया जाता है बहुत 


१. मातृबत पित॒बत प्रियः | रामायण में कोशल्या का चित्रण इस रूप में किया गया है कि 
स्त्री अपने पति के लिए जो कुछ भी हो सकती है, वह सब वह अपने पति दशरथ के लिए था 
यदा यदा हि काशलया दासीवत्‌ ने सखीव च 
भायावद्‌_ भगिनावत्‌ च मातृवच्चीपतिष्ठते । 
रघुवंश में कालिदास इन्दुमती के विषय में लिखता है कि वह “गृहिणी, सचिवः, सखी 
मिथः, प्रिय शिष्या ललिते कलावियो,” थी । वराहमिहिर कहता है 
जाया वा, जनयित्री वा, सम्भवः स्त्रीकृतो नणाम्‌ 
है कृतध्नाः, तयोनिनदां कुवंतां वः कुतः सुखम्‌ ? 
२. गृहरव एवं यजते, गृहस्वस्तप्यते तपः 
नुर्णा अ्ाश्रमानां तु गहस्थस्तु विशिष्यते । 
३. गउस्थोप्रप क्रियायुकतोीं नगहेण गहाश्रमी 
न॒चेव पुत्रदारेण स्वकर्म परिवर्जित: । 
४. अह्यनिष्ठो गृहस्थः स्यात्‌ तत्तश्ानपरायणः 
यद्यत्‌ कर्म प्रकुर्बीत तद्‌ बह्मणि समपंयेत्‌ । 
५. वशिष्ठ ओर आपस्तम्ब केवल छ: प्रकार मानते हैं : अह्मा, देव, आप, गान्धवे, 
त्ञात्र (या राज्स) ओर मानुप (आततर) | गौतम और बोधायन इनमें दो ओर जोइते दे : प्राजापत्य 
शोर वैशाव | महाभारत भी देखिए, १०७४-८-६ 
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निन्‍नकोटि का विवाह है। वध्‌ को धोखा दिया जाता हूँ या किसी दवाई या पेय 
के कारण वह अपने ऊपर नियंत्रण खो बंठती हे और उस मानसिक स्थिति में पति 
के सम्मुख आत्मसमरपंण कर देती है । बौधायन कहता है, “जव कोई पुरुष किसी 
कन्या से, जव वह सो रही हो, अ्रचेत हो या पागल हो, विवाह करता है, तो वह 
पैशाच विवाह कहलाता है ।”* इस प्रकार के विवाह को प्रोत्साहन नहीं दिया 
जाता और इसे बहुत नीचा समभा जाता है। परन्तु क्योंकि कुछ जातियां इसका 
अवलम्वबन करती थीं, इसलिए इसे वेव माता जाता था। इसके ग्रतिरिक्त, जिस 
समाज में कुमारीत्व को पावन समभा जाता हो, उसमें जिस कन्या का कुमारीत्व 
नष्ट हो गया हो, उसका सम्मानपूर्ण विवाह होने की कोई गुंजाइश नहीं है । इस- 
लिए विधानशा स्त्रियों ने यह नियम बनाया कि अपराधी ही उस स्त्री से विवाह 
करे, जिसके प्रति उसने ग्रपराध किया है । 

राक्षस-विवाह उस काल की वस्तु है, जब स्त्रियों को युद्ध का पुरस्कार समभा 
जाता था । विजेता वध्‌ का अ्रपहरण करके ले जाता है श्जौर उससे विवाह कर लेता 
है । कुछ मामलों में इसमें स्त्रियों का भी मिली-भगत रहती थी । रुक्मिणी, सुभद्रा 
झऔर वासवदत्ता ने अपने पतियों कृष्ण, अर्जुन और उदयन की सहायता की थी, 
जिससे वे उन्हें भगा ले जाएं। ऋग्वेद के काल में, आये लोग दास-कन्याग्रों से 
विवाह कर लेते थे, परन्तु इन सम्बन्धों को भी वंध मान लिया जाता था । 

आसुर विवाह में वर कीमत देकर वध्‌ को खरीदता है। यह विवाह खरीद 
द्वारा होनेवाला विवाह है।' इसमें यह मान लिया गया है कि स्त्री का कुछ मुल्य 
है और वह बिना कुछ दिए प्राप्त नहीं हो सकती । विवाह का यह प्रकार भी व्यव- 
हार में था, पर अनुमोदित नहीं था । जो जामाता बध्‌ को कीमत देकर खरीदता 
था, वह 'विजानाता * कहा जाता था। ये तीनों प्रकार के विवाह बिलकुल गअनु- 
चित समभे जाते थे। 

गान्धवे विवाह सामान्यतया ग्रनुमोदित है, क्योंकि यह पारस्परिक सहमति 
पर ग्राधारित है ।* प्रेमी अपनी प्रियतमा को चुन लेता है। कामसूत्र में इस प्रकार 
के विवाह को आदर्श विवाह माना गया है ।* स्वतन्त्र प्रेम के विवाह को सम्पन्न 
करने के लिए कोई विधि या संस्कार नहीं होता। आधी रात में प्रेमी के साथ भाग- 
कर, माता-पिता को अप्रसन्न करके तथा भावुकता की ग्रन्य घटनाश्रों के साथ 





१, १०११-०६ 

२. देखिए ऋग्वेद, १०-२७-१२ 

२. ऋग्वेद, १-१०६-२। बोधायन (१-२-२०-२१) इसकी निनन्‍्दा करता है। साथ ही 
देखिए : 'पद्मपुराण', अरह्मकाए्ड, २४-२६ 

४. गान्धवमप्येके प्रशंसन्ति सर्वेपां स्नेहानुगतत्वात्‌।--बोपायन(१-२-१ ३-७) 

५. ३-५-३० 
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किए गए विवाह इस वर्ग में ग्राते हैं। इस प्रकार के विवाह का सबसे रोचक 
मामला दुषप्यन्त और शकुन्तला का है, जो कालिदास के महान नाटक 'अ्भिज्ञान- 
शाकुन्तलम्‌' का विषय है। कवि यह संकेत करता है कि इस प्रकार के विवाह की, 
जो वासना के आवेग में किया गया है, स्थायी रहने की सम्भावना नहीं है। क्योंकि 
प्रथम दृष्टि में हुए प्रेम पर आधारित गुप्त मिलन पर्याप्त नहीं है, इसलिए वधू पर 
एक शाप गा पड़ता है, और अपना दण्ड वसूल करता है। शकुन्तला राजसभा में 
ग्रपमानित होती है और ग्रस्वीकर कर दी जाती है। जब वह अनुशासन द्वारा फिर 
पवित्र होती है और कामना व बन्धन कतंव्य की अनासक्ति के सामने घुटने टेक 
देता है, तब वह फिर पत्नी और माता के रूप में ग्रहण की जाती है। परित्याग 
की कठोरता द्वारा वासना के आवेश को निष्ठा की तपस्या में परिणत किया ही 
जाना है। क्योंकि गान्धर्व सम्मिलन बिना मंत्रपाठ” के हो जाते थे, इसलिए उन्हें 
सम्मानयोग्य बनाने के लिए यह नियम बनाया गया कि विवाह संस्कार सम्मिलन 
के बाद' कर लिया जाना चाहिए ; कम से कम ऊपरी तीन वर्णों में तो अ्रवध्य 
ही ।* ग्रोपचा रिक समारोह सामाजिक ग्रनुमोदन का सूचक है । जब बाल-विवाह 
प्रारम्भ हो गए, तब पारस्परिक प्रेम के लिए कोई गुंजाइश ही नहीं रही । 

आपषे विवाह में वध्‌ का पिता अपने जामात से एक गाय और एक बल ले 
सकता है । यह आसुर विवाह का ही एक परिष्कृत रूप है और विवाह के अनुमो- 
दित रूपों में निकृष्ट समभा जाता है। 

देव विवाह में यजमान अपनी पुत्री को यज्ञ करानेवाले प्रोहित को समर्पित 
करता है। इसे देव विवाह इसलिए कहा जाता है क्योंकि विवाह देवताग्रों के बलि 
देने (यज्ञ ) के समय किया जाता है। इसे उच्चकोटि का नहीं समभा जाता, क्‍योंकि 
बेवाहिक सम्बन्धों को धामिक मामलों के साथ इस प्रकार नहीं मिला दिया जाना 
चाहिए। वेदिक यज्ञों का लोप होने के साथ ही विवाह का यह रूप भी लुप्त हो 
गया । 

प्राजापत्य विवाह में वधू यथोचित विधियों के साथ वर को प्रदान की जाती 
है और युगल से कहा जाता है कि धामिक कतंव्यों के पालन में वे ग्रभिन्न साथी 
रहें । पिता इस ग्रादेश के साथ कन्यादान करता है, “तुम दोनों मिलकर धमं का 
पालन करो । यह विवाह ब्राह्म विवाह से भिन्न नहीं जान पड़ता, जिसमें वध्‌ को 
पथोचित सजाकर वर को सॉंप दिया जाता है, जिसे विशेष रूप से इसी प्रयोजन के 
लिए निमंत्रित किया गया होता है। पति प्रतिज्ञा करता है कि वह सभी कार्य क्षेत्रों में 


१. निमन्‍्त्र; 
२. देवल, मनु पर टीका में कुल्लक द्वारा उद्धत, ८-२२६ 
३. गान्धर्वेपु विवाहेपु पुनर्वेवाहिको विधि: 

करतंव्यश्च त्रिनिवंणें: समयेनाग्निसात्षिक: । 
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पत्नी के साथ घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध रहेगा । 
कोई विवाह उवंशी श्र पुरुरवा के विवाह की भांति केवल युगबन्धात्मक 
(कंट्रेक्चश्रल ) होते हैं, जिनमें स्त्री अपना शरीर तो समपित करती है, पर आत्मा 
नहीं।* यह यौन सम्बन्ध का दुरुपयोग है। शारीरिक संयोग तो आन्तरिक 
आत्मिक सौन्दर्य का बाह्य चित्न-मात्र है। आत्मिक दृष्टि से विकसित व्यक्तियों 
के लिए शरीरों का सम्मिलन आत्माओ्रों के सम्मिलन की वाह्म अभिव्यक्ति है। 
हमें यह अनुभव करना चाहिए कि यौन संयोग जीवन का महान संस्कार है। 
ग्राध्यात्मिक कौमाये के ऐसे भी उदाहरण हैं, जिनमें भले ही बलात्कार के कारण 
स्‍त्री के शरीर की पवित्रता जाती रही या जब शरीर का उसके लिए कोई आत्मिक 
ग्रस्तित्व शेष न रहा, तो उसने उसे पुरुष को समपित कर दिया, पर उसका आत्मिक 
कुमारीत्व अक्षत रहा । 
ब्राह्न विवाह ही एक ऐसा है, जो ग्रनुमोदित है और सब वर्गों में लोकप्रिय 
है। इसमें वर-बध्‌ प्रार्थता करते हैं कि उनकी मित्रता और प्रेम चिरस्थायी और 
सच्चा रहे । विवाह के दूसरे रूप, जो अपहरण (आसुर), बलात्कार (राक्षस) 
और फुसलाने (गान्धवे) तक वेध बनाते हैं, सम्यता के विक्ृत रूप हैं, और वे 
स्‍त्री को, उसे यौन इकाई के स्तर तक घटाकर और उसके व्यक्तित्व को रिक्त 
करके, समानता के अधिकार से वंचित करते हैं। संहिताएं उनको इसलिए ग्रनु- 
चित समभती हैं क्योंकि वे चाहती हैं कि विवाह विशुद्ध रूप से व्यक्ति की रुचि 
पर ही न छोड़ दिए जाएं। विवाहों को स्त्रियों के हित की दृष्टि से मान्यता दी 
जाती थी। वेदिक ऋषियों की शिक्षा,है कि यौन विषयों में बड़ी सहिष्णुता की भ्राव- 
श्यकता है, क्योंकि व्यक्ति व्यक्ति में बेहद ग्रन्तर है। नैतिकता का वास्‍्ता वैधानिक 
संस्कार से कम और पारस्परिक सम्बन्धों से अधिक है। ,यद्य पि जहां-तहां गान्धर्व 
और आसुर विवाह भी होते पाए जाते हैं, परन्तु विवाह के प्रचलित रूपों में ब्राह्म 
विवाह का आदर ही लक्ष्य रहता है । 
बाल-विवाह 
बाल-विवाह की प्रथा वैदिक युग और महाकाव्यों के युग में विद्यमान नहीं 
थी। सुभ्ुत ने बताया है कि पुरुष की शारीरिक शक्तियों का पूर्ण विकास पच्चीस 
वर्ष की आयु में होता है, और स्त्री का सोलह वर्ष की श्रायु में? हालांकि वयस्क 
१. मलावार के सम्बन्ध! विवाह सिविल विवाद जैसे हैं, जिनमें तलाक का अ्रधिकार रहता 
है। वर वधू को एक वस्त्र उपद्वार देता है और इष्ट बन्धुश्रों का एक सहभोज होता दै; बस संस्कार 
की कुल विधि इतनी हरी हे। पत्नी की वेधानिक स्थिति दे, हालांकि वह पति के धार्मिक जीवन में 
हिस्सा नहीं बटाती । इस प्रकार के विवाहों में बच्चों की जाति मां की जाति ही मानी जाती है । 
२. ऋग्वेद १०-६५-४ 
३. पंचविंशे ततो वर्ष पमान्‌ नारी तु पोडशे । 
घ-१२ 
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होने के लक्षण बारह वर्ष की आयु में ही दिखाई पड़ सकते हैं।" यदि विवाह पुरुष 
और स्त्री की इस आयु से पूर्व होगा, तो उसके परिणाम हानिकारक होंगे। “यदि 
कोई पुरुष पीस वर्ष की आयु होने से पहले किसी सोलह वर्ष से कम आयु की 
कन्या में गर्भाधान करता है, तो भ्रूण गर्भ में ही मर जाता है। यदि बच्चा उत्पन्न 
होगा भी, तो वह देर तक जिएगा नहीं ; और यदि वह जीवित रहा भी, तो दुरबंल 
रहेगा | इसी लिए ग्रपरिपक्व कन्या में कभी गर्भाधान नहीं करना चाहिए।”' 
प्राचीन काल में व्यवहार इस श्रायुवेंदिक उपदेश के अनुसार ही था। बेदिक संस्कारों 
में यह बात मान ली गई है कि वधू वयस्क स्त्री है, जिसका मन और शरीर परि- 
पुष्ट है और जो विवाहित जीवन बिताने के लिए त॑यार है। “उद्बाह' शब्द से ही 
यह अर्थ प्रकट होता है कि कन्या इस स्थिति में है कि वह पत्नी के रूप में जीवन 
बिता सके | विवाह के मंत्र? में यह बात मान ली गई है कि कन्या यौवन से खिल 
उठी है और पति के लिए लालायित है। उसे “कन्या' कहा जाता है, ग्रर्थात जो 
अपने लिए पति स्वयं चुनती है।* सीता, कुन्ती और द्रौपदी विवाह के समय पूरी 
तरह वयस्क हो चुकी थीं ; इन विवाहों में उपभोग विवाह के बाद अविलम्ब ही हो 
गया था । गृद्य सूत्रों में यह नियम बनाया गया है क्लि विवाह का उपभोग विवाह- 
संस्कार के बाद चौथे दिन होना चाहिए। 'नाग्निका' शब्दका श्रर्थ है कि लड़की 
कुमारी है ; सुकुमार बच्ची नहीं है, जिसमें शालीनता श्रौर सलज्जता की भावना 
ही विकसित न हुई हो ।* वर और वधू दोनों को अपने कौमाय॑ की रक्षा करनी चाहिए 
और एक-दूसरे के पास ब्रह्मचयं की निधि लेकर पहुंचना चाहिए। पूर्ण कौमायं पर 
ग्रत्यधिक आग्र ह होने के का रण ही ईसा के बाद॑ पहली शताब्दी में वयस्क होने से 
पहले विवाह होने लगे थे । लड़कों के लिए उपनयन की समानता लड़कियों के लिए 
विवाह पर लागू की गई संयुक्त परिवार-प्रणाली के कारण परिवार के उपाजेन 
न करनेवाले सदस्यों के भी विवाहों को प्रोत्साहन मिला | कुछ स्मृतियों में कहा 
गया है कि यदि अच्छा वर न भी मिल सके, तो कन्याग्रों का विवाह गुणहीन पुरुषों 


समत्वागतवीर्या तो जानीयात्‌ कुशछो मिषक्‌ |--३५-८ 
वाग्भट भी इस विचार से सहमत ढ़ै। तुलना कीजिए, तीस वर्ष की आयुवाले पुरुष को 
सोलह वे की कन्या से विवाह करने की सलाह दी गई है : 
त्रिपद्षः पोडशाब्दां भायो विन्देदनग्निकाम्‌ ।--महद्दाभारत 








१. १४-२ 
२. १०-१३ 
३. तुलना कीजिए, 
यस्मात्‌ कामयते सर्वान्‌ कामेर्थातोश्च भाविनि । 
तस्मात्‌ कन्येति सुश्रोणि स्वतन्त्रा वरवणिनी॥ 
४. ऋग्वेद १०-१८५ 
५. हिरण्यकेशिन श्रौर जैमिनि तारुण्य से पहले विवाह का निषेध करते ह। उन ।। आदेश 
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के ही साथ कर देना चाहिए।' विवाह यद्यपि पुरुषों के लिए गअ्रनिवाय॑ नहीं था, 
पर लड़कियों के लिए अ्निवाय था। फिर भी यह व्यवहार केवल ब्राह्मण वर्ण तक ही 
सीमित था। ध्मंशास्त्रों के प्रणेताओं ने, जो ईस्वी सन्‌ से दो-तीन शताब्दी पहले 
हुए थे, यह सलाह दी कि तारुण्य ग्राने के बाद लड़कियों के विवाह में देर नहीं 
करनी चाहिए। उन्होंने यह ग्रनुमति दी है कि यदि उपयुक्त पति न मिलें, तो रजो- 
दर्शन के बाद तीन साल तक कन्याग्रों को अ्रविवाहित रखा जा सकता है, और मनु 
उनसे सहमत हैं ।” यदि तारुण्य को प्राप्त होने के वाद तीन साल तक भी अभिभा- 
वक लोग लड़की के लिए उपयुक्त पति न ढूंढ पाएं, तो वह अपना पति स्वयं चुन 
सकती है।* सावित्री तरुण होने के बाद बहुत समय तक अविवाहित रही थो, 
भोर उसे अपना पत्ति स्वयं चुनने को अनुमति मिल गई थी। उसने सत्यवान को 
चुना, जो प्रत्येक दृष्टि से एक वांछनीय युवक था; उसमें केवल एक दोष था कि 
उसकी कुण्डली से' पता चलता था कि वह ए+ वर्ष के ग्रन्दर मर जाएगा। सावित्री 
के पिता ने उसे बहुत समझाया कि वह सत्यवान से विवाह न करे ; पर वह अपने 
निश्चय पर दृढ़ रही, क्योंकि वह अपना हृदय उसे सौंप चुकी थी। विवाह हुग्ना 
ग्रौर भविष्यवाणी मिथ्या सिद्ध हुई। जो शास्त्रकार छोटी आयु में विवाह के सम- 
थंक हैं (जंसे मन), वे भी, यदि उपयुक्त पति प्राप्त न हो सकें, तो लड़कियों को 
ग्रविवाहित रहने की ग्रनुमति देते हैं । * ग्रयोग्य पुरुष से कन्या का विवाह होने से 
तो यही भला है कि वंह मृत्युपयंन्‍्त अपने पिता के घर में ही रहे । कामसूत्र' में 
छोटी आयु में होनेवाले भ्रौर बड़ी ग्रायु में होनेवाले, दोनों प्रकार के विवाहों का 
ध्यान रखा गया है।' जहां कन्याश्रों को अपना पति स्वयं चुनने का अधिकार होता 
भी था, वहां भी वे सामान्यतया ग्रपने माता-पिता से परामर्श करती थीं और 
उनकी सहमति प्राप्त करती थीं। जब वर शऔर वध्‌ वयस्क भी होते थे, तब भी 


दे कि विद्यार्थी अपना अध्ययन समाष्त करने के बाद अनग्निका, श्रथथात्‌ जो अपरिपव्व नहीं दै, 
कन्या से विवाह करे । 
१. दद्यात्‌ गुणवते कन्यां नाग्निकां ब्रह्मचारिणे | 
अपि वा भुणदीनाय नोपरुन्ध्याद्रजखलाम्‌ ॥ 
२. ४-१२ 
३. 8-९०, साथ ही देखिए, बोधायन ४-१-४ ; वशिष्ठ १७-६७-६८ 
४. काम आमरणात्‌ तिप्ठेत्‌ गहे कन्यातु मत्यपि। 
न चैवेनां प्रयच्छेत्त गुणहीनाय कहँचित्‌ |--६-८६ 
मेवातिथि कहता है, “रजोदशन से पूवे तो कन्या का विवाह करना ही नहीं चाहिए और 
यदि श्रच्छा पति न मिले, तो रजोदर्शन के बाद भी उसका विवाह नहीं करना चाहिए |” (प्राग 
ऋतोः कन्यायाः न दाने, ऋतुदशेनेपि न दबात्‌ यावदगुणवान बरो न प्राप्त : |) 
५. ६-८६ 
६. ३-२०४ 
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आ्राम तौर से व्यवहार यही था कि माता-पिता अपने पुत्रों और पुत्रियों के साथ परा- 
मर्श करके विवाह की व्यवस्था करते थे । अथवंबेद में वर्णन मिलता है कि माता- 
पिता अपने यहां विवाहार्थी युवकों को बुलाकर उनका स्वागत-सत्कार करते थे 
और पुत्रियां उनमें से अपने लिए पति चुन लेती थीं।* जातक कथाओं में ऐसे प्रनेक 
उदाहरण मिलते हैं, जिनमें माता-पिता अपने पुत्र श्रौर पृत्रियों से उनके विवाह के 
बारे में परामर्श करते हैं । स्वयंवर (वर्ध्‌ द्वारा स्वयं अपने पति का चुनाव करने ) 
की प्रथा महाकाव्यों के युग में लोकप्रिय हुई । निजी कुकाव और माता-पिता की 
सलाह, दोनों ही सुयोग्य पति के चुनाव में सहायक होते थे । ऐसा शायद ही कभी, 
होता हो कि अनिच्छक और अबोध वधुएं ग्रधी र युवक बरों को सौंप दी जाती हों । 
आखिरकार, एक ऐसे विषय में, जिसका मनोविज्ञान, जाति, पारिवारिक परम्प- 
राञ्नों और शिक्षा, सभी से सम्बन्ध है, निर्णय व्यक्ति की अपनी मन की मौज पर 
नहीं छोड़ा जा सकता | छोटी झ्रायु में विवाह, जो वाल-विवाह से भिन्‍न है, और 
जो माता-पिता द्वारा अपने पुत्रों और प॒त्रियों से परामर्श करके किए जाते थे, भारत 
में सबसे अधिक प्रचलित रूप रहे हैं। उनके समर्थन' में बहुत कुछ कहा जा सकता 
है। प्रेम मुख्यतः: एक कर्ताश्रित अनुभव है, जिसके सारभूत उपादान कल्पना और 
इच्छा हैं। प्रेमी दुनिवार रूप से किसी वास्तविक व्यक्ति की ओर आक्ृष्ट नहीं 
होता, अपितु अपने मन में विद्यमान एक कल्पना मूर्ति की ओर आकृष्ट होता है। 
प्रत्येक पुरुष के मन में एक नारी की मूर्ति विद्यमान रहती है, यद्यपि यह इस या 
उस किसी अमुक नारी की मूर्ति नहीं होती । इसी प्रकार स्त्री के मन में भी एक 
जन्मसिद्ध पुरुष-मूरति रहती है। छोटी आयु में हुए विवाहों में, जब मन ग्रहणशील 
और ढाले जा सकने योग्य होते है, युवक पुरुष अपनी उस-स्त्री के व्यक्तित्व पर 
ग्राकपंण की शक्ति फंकता है, जो युवक के अन्दर विद्यमान रहती है। बुद्धिमान से 
बुद्धिमान पुरुष भी उस स्त्री की वास्तविक प्रकृति से भ्रनभिज्ञ रहते हैं, जिसने 
उन्हें ग्राकृष्ट किया है। प्रेम का भ्रधिकांश कारण स्वयं प्रेमी में विद्यमान रहता 
है, और प्रेम-पात्र तो केवल उपलक्षण (गौण वस्तु) मात्र होता है। प्रेम-पात्र 
चाहे कोई भी क्‍यों न हो, उसके लिए हमें लगभग एक जेसी ही लालसा होगीं।* 

१. ६-६१-१ 

२. विवाह के सम्बन्ध में बौरवेल के प्रश्न क जान्सन द्वारा दिए गए उत्तर का खयाल 
कीजिए, “महोदय, क्या श्राप समभते दें. कि संसार में ऐसी पचास स्त्रियां हैं, जिनमें से किस।- 
के भी साथ पुरुष उतना ही सुखी हो सकता है, जितना उनमें से किसी एक विशिष्ट स्त्री के साथ १? 

“जं, हां”? डाक्टर जान्सन ने कहा, “पचास हज़ार |” 

“तब तो महोदय,”” वौस्वैल बोला, “आप उन लोगों से सहमत नहीं हैं, जो यह मानते हैं 
कि कुछ पुरुष ओर स्त्रियां एक-दूसरे के लिए हा बने होते है ; ओर यदि उन्हें उनके वही संग न 
मिलें, तो वे सखी नहीं हो सकते १?” 

“अवश्य दी सहमत नहीं हू”? डाक्टर जान्सन ने उत्तर दिया, “भरा विश्वास दे कि सामान्य- 
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लालसा की तीव्रता हमारी वस्त्‌रूपात्मक दृष्टि को भ्रंधा कर देती है श्र प्रेम- 
पात्र के ऊपर एक ऐसा आवरण-सा डाल देती है, जिसे पार करके हम देख नहीं 
सकते। जब हम एक बार किसी स्त्री की ओर अपनी उन सब लालसाओं और 
स्व्रप्नों को प्रेरित कर दें, जिन्हें कि हम समभते हैं कि वे किसी दूसरी ग्रात्मा 
के साथ सम्मिलन से पूर्ण हो जाएंगे, तो वह स्त्री चाहे बुद्धि और रूप से कितनी 
ही हीन क्‍यों न हो, हमें पूरी तरह अपने ग्रधीन कर सकती है। इसी प्रकार 
लडकियां भी गभपने स्वप्नों को अपने पति की ओर, जो व्यक्ति की अपेक्षा एक 
मूलतत्त्व भ्रधिक होता है, प्रेरित करती हैं। पति या पत्नी हमारी सुष्टि हैं ; हम 
एक आदर्श की सेवा के लिए अपने-ग्रापको समपित करते हैं । परिचय से प्रेम के 
गुण प्रिय व्यक्ति के अनुरूप ढल जाते हैं। सहज प्रवृत्तिक लालसा धीरे-धीरे परि- 
पक्‍व होती है श्लौर अपने-आपको दूसरे व्यक्ति के अनुकूल ढाल लेती है। परस्पर 
प्रनुकुलता एक प्रक्रिया है, कोई आकस्मिक घटना नहीं । जो लड़के श्रौर लड़कियां 
निकट सम्पर्क में आते हैं, उनमें एक-दूसरे की ओर बढ़ने ग्रौर सामंजस्य स्थापित 
क्रने की एक स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है। एक बहुत प्रसिद्ध इलोक में कहा गया 
है कि राजा, स्त्रियां और बेलें, जो भी पास हो, उसीको लपेट लेती हैं ।* स्त्रियां 
ग्रपना मेल सब जगह बिठा लेती हैं । उन्हें जहां भी रख दिया जाए, वे वहीं जड़ें 
जमा लेती हैं । 

विवाह में माता-पिता के नेतृत्व पर ग्राक्षेप इसलिए किया जाता है, क्‍योंकि 
इस नेतृत्व का दुरुपयोग किया जाता है, विशेष रूप से उस समाज-व्यवस्था में, 
जिसमें स्त्रियों के तो छोटी झ्रायु में विवाह को श्रौर विधु रो के पुनविवा ह को प्रोत्सा- 
हन दिया जाता हो । कुछ माता-पिताग्रों ने, जो कट्टर परम्पराश्रों का पालन करने 
के साथ-साथ पैसा बनाने के लिए भी उत्सुक थे, सौन्दयय के प्रथम उन्मेष में खिली 
युवती कन्याओ्रों के विवाह धनी वृद्ध पुरुषों से कर दिए । विवाह की आयु बढ़ाने के 


तया विवाद उतने दी सुखमय द्वोंगे, ओर शायद कुछ अधिक ही, यदि स्वभावों और परिस्थितियों 
का उचित ध्यान रखते हुए उन्हें ला्ड चांसलर द्वारा तय कर दिया जाए श्र पति या पत्नी को 
एक-दूसरे का चुनाव करने का बिलकुल अवसर न दिया जाए।? 

जब कैल्विन से उत्तके मित्रों ने विवाह करने के लिए कहा तो उसने यह जताते हुए, कि 
बह इस पद के लिए किसी भी उपयुक्त आ्रावेदक के आवेदन पर विचार करने को तैयार है, कहा, 
“में उन उन्मत्तप्रेमियों में नहीं हूं, जो किसी स्त्री के सौन्दर्य पर पागल होते हैं | यदि मेरी पत्नी 
मितव्ययी,-परिश्रमी, नाजुक मिज्ञाज हो ओर मेरे स्वास्थ्य के विषय में ग्यूब सावधान रहे, तो मे 
भली भांति सन्तुष्ट रहू गा |? 

१. प्रायेण भूमिपतयः प्रमदा: लताश्च, 

यत्पाखव॑तो वसति तत्परिवेष्टयन्ति । 

प्रेम सानब्रिध्य का विपय दै | माता-पिता की कृूटनीति यथोचित सन्निधान (निकट रहने देने) 

की होती दै । 


हिन्दू समाज में नारी २०१ 


कारण अब ऐसा कर पाना असंभव होता जा रहा है। संयुक्त परिवार-प्रणाली के 
विघटन, स्त्री-शिक्षा की प्रगति और ग्राथिक संधर्ष के कारण धी रे-धी रे लड़कों भ्रौर 
लड़कियों की विवाह की ग्रायु बढ़ा दी गई है। शारदा ग्रधिनियम कभी का नियम 
बन चुका है, जिसके अनुसार विवाह के समय लड़के और लड़की की न्यूनतम आयु 
कम से कम क्रमश: अठारह और चौदह साल होनी चाहिए । पुरुषों और छ्त्रियों, 
दोनों की ही विवाह की आयु वही वना दी जानी चाहिए, जो उनके वयस्क 
(बालिग ) होने के लिए निर्धारित है। रजोदशंन के बाद ही विवाह के नियम को 
अ्रपना कर हिन्दू धर्म फिर वेदिक व्यवहार की ओर लौट रहा है। 


संगियों का चुनाव 


हम पहले देख चुके हैं कि विवाह का लक्ष्य यह है कि वह मनोवैज्ञानिक, जातीय 
और मानवीय उपकरणों का सामंजस्य (ठीक मेल) बन सके । परन्तु ये सब बाहरी 
सामग्रियां हैं, जो बहुत महत्त्वपूर्ण हैं, प्रौर हमसे कहा जाता है कि हम इनके आ्राधार 
पर उत्तरदायी और परिपकतव प्रेम' को विकसित करे, जो व्यक्ति की भवितब्यता है 
और विवाह का असली उद्ँह्य है । हम उस स्त्री से विवाह नहीं करते, जिससे हम 
प्रेम करते हैं, अपितु उस स्त्री से प्रेम करते हैं, जिससे हम-विवाह कर लेते हैं। विवाह 
कोई बढ़िया गणना (योजना) का विषय नहीं है। हम पहले से नहीं जान सकते 
कि वर और वधू, प्रत्येक का ग्रलग-ग्रलग और दोनों का सम्मिलित विकास किस 
प्रकार का होगा। संगियों के चुनाव के विषय में समाज सामान्य नियम बना सकता 
है। “कन्या वर में रूप देखती है, कन्या की माता धन देखती है, कन्या का पिता 
विद्या देखता है। सम्बन्धी लोग उसके कुल को देखते हैं ग्रौर बाकी लोग केवल सह- 
भोज के लिए लालायित रहते हैं ।' क्योंकि विवाह मनुष्य-जाति को आगे चलाते 
रहने का साधन है, इसलिए हमें सुसंतति विज्ञान (यूजनिक्स ) के नियमों को भी 
ध्यान में रखना चाहिए । जो आदमी पौधे लगाता है, वह भी मिट्टी और जल-वायु 
का ध्यान रखता है और अपने मन की मोज से ही सब कुछ नहीं कर डालता, तो 
विवाह भी प्रगतिशील जीवन के साधन बनने चाहिएं | हमें न केवल मनुष्य जाति 
को बनाए रखना है, भ्रपितु उसे उन्नत भी करना है । साधारणतया विवाह ऐसे परि- 
वारों के सदस्यों के बीच ही होने चाहिएं,जो सामाजिक और सांस्कृतिक दृष्टि से एक 





१. भाव बन्धन प्रेम | --कालिदास 
२. कन्या वरयते रूप, माता वित्त, पिता श्रनम्‌ 
बान्धवा: कुलमिच्छन्ति, मिष्टान्न॑ श्तरे जना: | 
बकल ने लिखा दे कि विवादों का व्यक्तिगत भाब्नाओं से कोई ध्बन्ध नहीं है, भ्रपित 
बे तो केवल भौसत उपाजन द्वारा नियप्मित होते हैं । 
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से स्तर के हों ।' ग्रत्यधिक ग्रन्त:प्रजनन (एक ही रक्‍त के सम्बन्धियों में विवाह) 
ग्रनुचित है, परन्तु हिन्दू विवाह के नियामक वर्तमान कानून बहुत कठोर हैं । उनमें 
इस बात का आग्रह है कि विवाह व्यक्ति की अपनी जाति में ही होना चाहिए 
(ऐंडोगेमी ), अपनी सीधी पैतृक परम्परा से बाहर होना चाहिए (गोत्र बाह्य 
विवाह) और पितृपक्ष तथा मातृपक्ष दोनों श्रोर की रक्‍्त-सम्वन्ध की कुछ बताई 
हुई श्रेणियों से बाहर होना चाहिए (सपिण्ड बाह्य विवाह) । एक गोत्र की सद- 
स्यता का अर्थ यह नहीं है कि वे दोनों व्यक्ति सम-रकतीय हैं। सम्भव है कि ऐसा 
सम्बन्ध प्रारम्भ में रहा हो, किन्तु मूल संस्थापक के अ्रनन्तर कई पीढ़ियां बीत जाने 
के बाद ऐसे सम्बन्ध में कुछ जान नहीं रहती । सगोत्र लोगों में विवाह के निषेध 
का कोई औचित्य प्रतीत नहीं होता और इस आशय का एक कानून बनाकर इसे 
समाप्त हो जाने देना चाहिए कि हिन्दुओं में हुआ कोई विवाह केवल इस कारण 
अ्रवेध नहीं माना जाएगा कि वर और वध एक ही गोत्र के हैं, भले ही हिन्दू शास्त्रों 
के नियम, प्रथाएं या रिवाज इसके विरोध में ही क्‍यों न हों । सपिण्ड सम्बन्धवाले 
व्यक्तियों में विवाह के निषेध को समाप्त करने के प्रश्न को ग्रभी उठाने की आव- 
इयकता नहीं है। चचे रे, फुफेरे, ममेरे और मौसे रे भाई-बहनों में विवाह को अधा- 
मिक या अहिन्दू नहीं माता जाना चाहिए | अर्जुन ने सुभद्रा से विवाह किया था, 
जो उसके मामा की पुत्री थी । कृष्ण ने मित्रविन्दा और भद्रा से विवाह किया था, 
जो दोनों उसकी बुआओों की लड़किया थीं। राजकुमार सिद्धार्थ (गौतम बुद्ध ) ने 
गोपा (यशोधरा ) से विवाह किया था, जो उसके मामा की लड़की थी। 'संस्कार 
कौस्तुभ' का कथन है कि महान मनु, पराशर, अंगिरस और यम पितृपक्ष और 
मातृपक्ष दोनों केतीसरी पीढ़ी के वंशजों में विवाह की अनुमति देते हैं ।' सपिण्ड 
सम्बन्ध के नियमों का उल्लंघन बहुत प्राचीन काल में भी होता रहा है। वेद्यनाथ 
अपने 'स्मृति मुक्ताफल' में कहता है, “आ्रान्ध्र लोगों में भ्रच्छे व्यक्ति, जो वेदों में 
भली भांति निष्णात हैं, मातुल-सुता-परिणय (ममेरी बहिन से विवाह ) की प्रथा 
का पालन करते हैं और द्वविड़ों में प्रतिष्ठित लोग भी पुरुष का बिवाह ऐसी कन्या 
से होने देते हैं, जो दोनों के एक ही, समान पूव॑ज की चौथी पीढ़ी की वंशज है।” 
क्योंकि विवाह का उद्देश्य यौन श्राकषंण और बच्चों के प्रति प्रेम पर आधा- 
रित पारस्परिक सम्बन्ध के विकास द्वारा व्यक्तित्व को समृद्ध करना है, इसलिए 
यह स्पष्ट है कि इसे सफल वनाने के लिए जो गुण आवश्यक हें, उनका निर्णय वे 
लोग अधिक अच्छी तरह कर सकते हें, जो स्वयं इस मामले में निलिप्त हैं और 


१. ययोरेव सम॑ वित्त, ययोरेव ध्म॑ कुलम्‌ 

तयोमेत्री विवाहश्च, न तु पुष्टविपुष्टयो: |--महाभारत १-१३१-१० 
२. तुतीय॑ मातृत : कन्यां तृतीय पिनतस्तथा 

विवाहयेत्‌ मनुः प्राह पराशर्योउज्जिरा यमः 
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जिनके मनोवेग पहले ही बंधे हुए नहीं हैं। हमें सावधान रहना चाहिए कि विवाह 
उससे ही न कर लिया जाए, जिसके नयन-युगल सुन्दर हों या जिसका शरीर क्रीडा 
के लिए आकपंक हो ।* 

अनुलोम विवाह, जिनमें उच्चतर वर्ण का पुरुष निम्नतर वर्ण की स्त्री से 
विवाह करता है, लोगों द्वारा अ्रनुमत थे । इस प्रकार के विवाहों से उत्पन्न बच्चों 
को माता और पिता के वर्णो के बीच के वर्ण में रखा जाता था। भिन्‍न वर्णवाली 
पत्नियों से उत्पन्न पुत्रों को उत्तराधिकार में हिस्से के विषय में नियम धर्मशास्‍्तत्रों 
में दिए गए हैं। हिन्दू इतिहास में श्रनुलोम विवाहों के उदाहरण बड़ी संख्या में 
मिलते हैं, परन्तु ईसा की दसवीं शताब्दी के बाद उन्हें निरुत्साहित किया जाने 
लगा । प्रतिलोम विवाह, जिनमें उच्चतर वर्ण की स्त्री निम्नतर वर्ण के पुरुष से 
विवाह करती है, निषिद्ध थे; और इस प्रकार के बिवाहों से उत्पन्न सन्‍्तान को 
चारों वर्णो में सम्मिलित नहीं किया जाता था और वे चांडाल या निषाद बनते थे । 
क्योंकि कुछ जातियों का मूल इस प्रकार के निषिद्ध विवाह ही समभे जाते हैं, इससे 
स्पष्ट है कि इस प्रकार के विवाह बहुत असाधारण नहीं थे। पर ऋ ग्वेद में हमें 
श्रन्तरजातीय विवाहों के अनेक उदाहरण मिलते हैं। वर्णों के बीच सांस्कृतिक 
श्रन्तर धीरे-धीरे घटते जा रहे हैं ; श्रन्‍्तरजातीय विवाह फिर अधिक संख्या में 
होने लगेंगे और यह नहीं कहा जा सकता कि उनसे हिन्दू धर्म की भ्रात्मा को चोट 
पहुंचती है। चाणक्य कहता है कि वध्‌ किसी भी जाति या सम्प्रदाय में से, चाहे 
वह नीचा ही क्‍यों न हो, चुनी जा सकती है। कुछ शिलालेखों में लिखा है कि 
हिन्दू राजाओं ने विदेशी राजकुमारियों से विवाह किया था।* मन्‌ यह अनुमति 
देता है कि यदि कन्या स्त्रियों में रतन के समान हो, तो पुरुष को उसे नीच श्रौर 
बुरे कुल में से भी ग्रहण कर लेना चाहिए।* 'महानिर्वाण तंत्र' में शैव विवाह * का 
उल्लेख है, और इस विवाह के लिए केवल दो झतते बताई गई हैं : एक तो स्त्री 
विवाह के लिए निषिद्ध श्रेणियों में से (सपिण्ड) न हो भ्रौर दूसरे उसका कोई पति 





१. जब एक अपरिचित महिला ने ब्नांडे शा के सामने प्रस्ताव रखा, “'भआापमें संसार में 
सबसे अधिक बुद्धि है और मेरा शरीर सबसे अधिक सुन्दर है; इसलिए हमें मिलकर सबसे भधिक 
पूर्ण सन्‍्तान उत्पन्न करनी चाहिए” तो शा ने उत्तर दिया, ' पर यदि सनन्‍्तान में मेरा शरीर भावा 
और तुम्हारी बुद्धि, तो क्या होगा ९?” 

२. देखिए काणे, 'हिस्ट्रो आफ पमंशास्त्र', खंड २, भाग १ (१६४१), एष्ठ ३८६ 

३. विधादप्यमतं ग्राक्ष , मेध्यादपि च काब्चनम्‌ 

नीचादप्युत्तमां विद्यां स्त्रारत्नं दुष्कुलादपि । 

४, वयोजातिविचारोत्र शैवोद्दाहे न विद्वते 

असपिण्डां भत हीनां उद्दहेच्छम्भुशासनात्‌ | 
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न हो। श्रायु और जाति के विषय में कुछ सोचने की ग्रावश्यकता नहीं है।' इस 
प्रकार के नियम से अन्तरजातीय विवाहों और विधवा-विवाहों का ग्रौचित्य सिद्ध 
होता है। वतंमान दशाझ्रों में, सविल विवाह अधिनियम का विस्तार इस प्रकार 
कर दिया जाना चाहिए, जिससे विभिन्‍न धर्मोवाले स्त्री-पुरुषों के विवाह भी उसके 
ग्रन्तगंत आ जाएं, और उनसे झऔपचा रिक रूप से धर्म-त्याग की मांग न की जाए, 
जैसी कि इस समय की जाती है। 
बहुपतित्य श्रोर बहुपत्नोत्व 

पत्नी को पत्नी इसलिए कहा जाता है, क्योंकि उसे पति के समान अधिकार 
प्राप्त रहते हैं।' दम्पति का अर्थ यह है कि पति और पत्नी दोनों परिवार के संयुक्त 
रूप से मालिक हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि उनके.बीच में कोई तीसरा 
नहीं हो सकता । .एकविवाह आदर्श है और नतिकता के दो अलग प्रमाप नहीं हों 
सकते । शिव और पावंती, राम और सीता, नल और दमयन्ती, सत्यवान और 
सावित्री के उदाहरणों की भारतीय जनता के मन पर गहरी छाप लगी है। 

बहुपतित्व और बहुपत्नीत्व, दोनों ही निषिद्ध थे, फिर भी कुछ विशेष दशाओं 
में दोनों की ही अनुमति थी । बहुपतित्व की प्रथा कुछ खास जातियों में ही प्रचलित 
थी ।* इस विषय में प्रसिद्ध उदाहरण द्रौपदी का है, जिसका विवाह पांच पांडव 
भाइयों से हुआ था । उसका पिता इस प्रस्ताव को सुनकर स्तब्ध रह गया था और 
उसने कहा था कि यह धर्म विरुद्ध है (लोकधर्म विरुद्ध ); परन्तु युधिष्टिर ने कहा 
था कि यह पारिवारिक परम्पराओं के अनुकल है, और सब मामलों में यह जान 
पाना कठिन होता है कि उचित क्‍या है। इसे उचित सिद्ध करने के लिए अजीब 
युक्तियां प्रस्तुत की गई हैं; और तंत्रवातिक' तो इस सीमा तक जाता है कि वह 
इस विवाह के होने से ही इनकार करता है और इसे इस आ्आलंकारिक रूप में ग्रहण 


१, २-२३८ 
२. दम्पत्यो: सहाधिकारात्‌ । 
तुलना कांजिए : 
आम्नाये स्मतितन्त्रे च पूर्वाचार्यश्व सूरिभिः, 
शरीराध समता भाया पुण्यापुएयफले समा, 
यस्य नोपरता भारया देहार्थ तस्य जीवति, 
जीवत्यर्धशरीरे तु कथमन्यः स्वमाप्नुयात्‌ | 
3. आपस्नम्ब॒ का उल्लेख है कि कुछ जातियों में एक स्त्री का विवाह पूरे परिवार के साथ 
कर दिया जाता था | (२-२७-३) विवाह दो परिवारों के बीच हुआ युगबन्ध (कंट्रैक्ट) है । (कन्या 
कुलाय ख दीयते) | बहस्पति ने इस प्राचोन प्रथा का उल्लेख करते हुए कहा है कि यह कलियग 
में निषिद्ध है । 
४, सूर्मों धर्मों महाराज नास्य विद्मों गतिं उयम्‌ 
यूवषां आ्ानुपूर्वेण यात॑ वर््मोनुयामहे ।--महाभारत १-२१०-२६ 
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करने को कहता है कि पांच व्यक्तियों ने एक राज्यलक्ष्मी से विवाह किया था। यह 
प्रथा क्षत्रिय जातियों में प्रचलित थी । श्रन्य लोगों के साथ-साथ तांत्रिक लेखकों ने 
इसका विरोध किया था। मलाबार की जातियों तक में, जहां यह प्रथा श्रव तक 
बची हुई थी, ग्रव यह समाप्त होती जा रही है । 
अन्य प्रारम्भिक समाजों की भांति यहां भी बहुपत्नीत्व राजाग्रों और अभि- 
जात वर्ग का विशेषाधिकार था ।! जन साधारण ग्राम तौर से एकविवाही ही 
होते थे। परन्तु शास्त्रों में पति को अनुमति दी गई है कि वह अपनी पत्नी की सह- 
मति से दूसरा विवाह कर सकता है। जहां पहली पत्नी जड़बुद्धि हो या किसी 
ग्रसाध्य रोग से पीडित हो या व॒न्ध्या या व्यभिचारिणी हो, वहां यह उचित भी 
है। यद्यपि बहुपत्नीत्व वहुत विस्‍ल होता जा रहा है, पर ग्रभी तक भी यह कहीं- 
कहीं व्यवहार मे है। बहुपत्नीत्व को वेध मान्यता प्रदान करने का परिणाम बड़ा 
दुःखजनक रहा है ।* 
स्त्रियों के प्रति मनु का अन्याय तब बिलकुल स्पष्ट हो जाता है, जब वह 
कहता है कि अ्रच्छी पत्नी को अपने बुरे पति की भी पूजा करनी चाहिए । ३ यह तो 
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१. कोलमस ने जिन नये द्वापा को खोजा था, उनके निवासियों के विषय में १२ अम्टरबर, 
१४४२ को लिखते हुए वह कहता हे, “इन सत्र द्वार्पो में प्रत्येक व्यक्त ऊवेल एक पत्नी से सन्तुष्ट 
रहता हे | राजा श्र राजकुमार अवश्य वास पत्नियां रख सकते है ।? भूमःयरेग्वा के निकट के 
अफ्रीका की कुद्ध जातियों के सम्बन्ध में डब्ल्यू० विनवुट रीट का कथन है, “यदि कोई पुरुष विवाह 
करता है और उसको पत्ना यह समभाती है कि वह एक ओर सत्र! का भरण पोषण कर सकता है, 
तो वह एक और विवाह करने के लिए उमके पौछे पड जाती है और यदि वह इनकार करे, तो 
उसे कंजूस कहती है ।?? 

२. स्वर्गीय श्रा० ऐस ० श्रीनिवास आयंगर ने लिखा था, “अब निश्चित रूप से वह समय शआा 
गया है, जब हिन्दू समाज को हिन्दू कानून के एक नियम के रूप में बहुप्त्न|त्व को समाप्त कर देना 
चाहिए । प्राचीन हिन्दू कानून के अनुसार एकविवाह ही अनुमोदित नियम था भ्रौर अहुपत्नीत 
की व्यवस्था श्रपवाद रूप में हां थी ।'' पुराने समय में एक से भ्रषिक पत्नो रखने के लिए वैधा- 
निक ओऔचित्य सिद्ध करने की आवश्यकता होती थी; परन्तु हिन्दू कानून का वर्तमान नियम, कि 
पति पर पत्नियों की संख्या के विषय में कोर्ट प्रतिबंध नही है और वह पत्नी की सहमत के बिना 
और किसी भो उचित कारण के बिना फिर विवाह कर सकता है, कही अधिक बुरा है ।***इन 
दिनों, जबकि स्त्रियों की समानता को स्वीकार किया जाना चाहिए, इस सुधार को स्थगित करना 
मूखेता होगी । स्पैशल मैरेज ऐक्ट के अन्तगंत हिन्दुओं में हुए विवाह एकविवाही होते हैं भौर 
आश्चय की बात दै कि वे विवाह, जो मलाबार के मरुमकथयम कानून के श्नुमार होते हैं, एक 
हाल के विषान द्वारा एकविवादी हो गए हैं, और सामान्य हिन्दू समाज अब भा बहुपत्नील से 
चिपटा हुआ दे ।”” मद्रास ला जनल?, स्वर्ण जयन्ती अंक, १६४१ 

३: विशीलः कामबत्तों वा गुणेवां परिवर्जितः 

उपचरय्यः स्त्रिया साध्व्या सततं देववत्‌ पतिः |--५-१५४ 
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पतिके प्रति स्त्री की एक प्रकार की दासता हुई। इस प्रकार की अतिरंजित शिक्षा 
द्वारा वह पतिब्रत धर्म की उच्चता स्थापित करने का प्रयत्न करता है। यह भी 
ठीक है कि जो पति अपनी पत्नियों के प्रति निष्ठाशील नहीं हैं, उनकी भी कठोर 
भत्संना की गई है। ग्रापस्तम्व का कथन है कि उन्हें गधे की खाल उढ़ाकर उनसे 
भिक्षा मंगवानी चाहिए। परन्तु व्यवहार की परम्परा स्त्रियों के प्रति निष्ठुर रही 
है। विधुरों और विधवाओ्रों के साथ होनेवाले व्यवहार में भी अन्तर है। पत्नी के 
मर जाने पर पुरुष को इस भ्राधार पर फिर विवाह करने की ग्रनुमति मिल जाती 
थी कि वह दुबारा विवाह किए बिना धामिक कतंब्य पूरे नहीं कर सकता, हालांकि 
धामिक वठतंव्यों को करने के लिए पत्नी की उपस्थिति अनिवाये नहीं है। 'ऐतरेय 
ब्राह्मण” का कथन है कि विधुर पत्नी के न होने की दशा में भी यज्ञ कर सकता है। 
श्रद्धा या भक्ति उसकी पत्नी का कार्य करेगी।" विष्णु का मत है कि मृत पत्नी 
की प्रतिमाओ्ों को काम में लाया जा सकता है। रामायण में बताया गया है कि 
राम ने सीता की मृति पास रखकर यज्ञ पूरा किया था। 


विधवाश्रों की स्थिति 


ऋग्वेद के समय से, जिसमें हमें विधवाश्रों के पुनविवाहों का उल्लेख मिलता 
है, बाद में विधवाओं की स्थिति में काफी अन्तर पड़ गया है। किसी स्त्री के एक 
ही समय में दो पति होना अवांछनीय है। याज्ञवल्क्य ने जो यह सलाह दी है कि 
उस स्त्री से विवाह करना चाहिए “जो उस समय तक किसी पुरुष की न रही 
हो, उसके मूल में पूर्व परिणीता स्त्री से विवाह करने की अनिच्छा की भावना 
ही है। परन्तु महाकाव्यों में ऐसे भ्नेक उदाहरण मिलते हैं, जहां यह भावना सक्रिय 
नहीं हुई। जयद्रथ द्रौपदी को अपनी पत्नी बनाना चाहता था। त्रिशंकु ने एक 
राजा को मारकर उसकी पत्नी से विवाह किया था, जिससे उसका एक पुत्र भी 
उत्पन्न हुआ था । दमयन्ती के दूसरे स्वयंवर में राजा ऋतुपर्ण उससे विवाह करने 








साथ ही तुलना कीजिए, 
दुःशीलः कामदत्तो वा पनेर्वा परिवर्जितः 
स्त्रोणामार्यवभावानां परम देवते पति: |--रामायण २-११७-२४ 
१. ७-९-१० 
२. तैत्तिरीय संहिता, ६-६-४ 5 ऐतरेय ब्राह्मण, ३-१२ । एक स्त्री अ्रश्विनों को पकारकर 
कहती है, “तुम्हें बिस्तर पर कौन लिटाना है, जैसे विधवा अपने देवर को लियती है ९? ? (कोवां 
शयत्रं विधवेव देवरं कृणुते)। साथ ही अथवत्रेद से तुलना कीजिए, “जब कोई पू्वे परिणीता फिर 
दूसरे पति से विवाह करती दै, तब यदि वे पंचौदन और बकरी का दान करें, तो वे दोनों कभी 
अलग नहीं होते | दूसरा पति जब अच्छी दन्षिणा के साथ-साथ पंचौदन और बकरी का दान कर्ता 
है, तब वह अपनी पुनर्विवाहिता पत्नी के सताथ उसी लोक में पहुंचता है !?--६-२७-२८ 
३. १-५२ 
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को उत्सुक था, जब्रकि उसे यह मालूम था कि वह नल की पत्नी थी। सत्यवती के 
पति की मृत्यु के कुछ ही समय वाद राजा उम्रायुध ने उससे विवाह करना चाहा 
था। अर्जुन ने नाग राजा ऐरावत की विधवा कन्या से विवाह किया था ; उससे 
उसका एक पुत्र भी उत्पन्न हुआ था । जातकों में भी इस प्रथा के कई संकेत मिलते 
हैं। कोसल के राजा ने बनारस के राजा को मार डाला, और उसकी विधवा रानी 
को, जो पहले से ही मां थी, अ्रपनी पत्नी वना लिया।" उछंग जातक में एक स्त्री, 
अपने भाई को, जिसे उसके पति और पुत्र के साथ मृत्युदण्ड का आदेश हुआ था, 
छड़ाने के लिए प्रार्थना करते हुए कहती है कि इन तीनों में से उसे नया पति मिल 
सकता है और नया पुत्र भी मिल सकता है, परन्तु नया भाई उसे किसी प्रकार नहीं 
मिल सकता ।* कौटिल्य अपने '“प्रथंशास्त्र' में लिखता है, “पति की मृत्यु के बाद 
जो स्त्री घाभिक जीवन विताना चाहे, उसे तुरन्त न केवल उसकी स्थायी निधि, 
धनराशि और ग्राभूषण, दे दी जाएगी, भ्रपितु यदि उसका दहेज का कोई अंश गअ्रभी 
उसे मिलना शेष होगा, वह भी दे दिया जाएगा ; यदि वह दुबारा विवाह करना 
चाहे, तो विवाह के श्रवसर पर उसे वह सब कुछ दे दिया जाएगा जो उसके ससुर 
या पति या दोनों ने उसे दिया होगा। यदि कोई विधवा किसी ऐसे पुरुष से विवाह 
करना चाहे, जो उसके ससुर द्वारा चुने हुए पुरुष से भिन्‍न हो, तो स्त्री को अपने 
ससुर और पति द्वारा दी गई वस्तुएं पाने का अधिकार न होगा ।”* 

स्मृति ग्रन्थों में हमें विधवाञ्रों के पुनविवाह का विरोध बढ़ता दिखाई पड़ता 
है। श्रापस्तम्व नियम बनाता है कि “यदि कोई पुरुष एक बार पहले विवाहित 
स्‍त्री के साथ या अपने से भिन्‍न जाति की स्त्री के साथ रहेगा, तो वे दोनों पाप के 
भागी होंगे |” * स्पष्ट है कि उस समय अन्त रजातीय विवाह और विधवाओ्रों के 
विवाह, दोनों ही हुआ करते थे । मनु को इस प्रकार के विवाहों का ज्ञान था, 
क्योंकि वह इस वात का उल्लेख करता है कि पुनः विवाहित विधवा से उत्पन्न 
(पुनरभंव)ब्राह्मण पिता का पुत्र अब्राह्मण नहीं हो जाता, यद्यपि उसे व्यापारजीवी 
ब्राह्मण के समकक्ष माना जाएगा।" गौतम विधवा विवाहों के अस्तित्व को स्वीकार 
करता है ; क्योंकि वह विधवा के पुत्र को, जो दूसरे पति से उत्पन्त हुआ हो, वध 
उत्तराधिका रियों के ग्रभाव में अपने पिता की एक चौथाई सम्पत्ति उत्तराधिकार 


2. 'अष्टरूप जातक! ; साथ ही 'कुणाल जातक? भी देखिए। 

२. 'बुलनर स्मारक ग्रन्थ (१६४०) श्री ऐन० के० दत्त ने अपने लेख 'प्राचीन भारत 
में विधवा” में अनेक उदाहरण प्रस्तत किए हैं। 

३. ३-२ 

४. २-६-१३-४ 

४० ३-१८१ 
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में पाने का अ्रधिकार देता है।* वशिष्ठ' और विष्णु ३ की दृष्टि में विवाहित विधवा 
के दूसरे पति से उत्पन्न पुत्र का उत्तराधिकार की दृष्टि से स्थान बारह प्रकार के 
पुत्रों में प्राथमिकता की दृष्टि से चौथा है और वह गोद लिए हुए पुत्र की अपेक्षा 
अच्छा माना गया है। थोड़ी-सी श्रवधि के लिए विधवाग्रों को कठोर जीवन बिताने 
का आ्रादेश दिया गया है। “मृत पुरुष की विधत्रा पत्नी छः महीने तक ज़मीन पर 
सोए और धामिक कृत्य करती रहे “उसके बाद उसका पिता उसको मृत पति 
के लिए सन्‍्तान उत्पन्न करने के काये में नियुक्त करेगा ।”* स्त्रियों के पुनविवाह 
के विषय में वशिष्ठ ने बहुत उदार नियम बनाए हैं। “यदि किसी कन्या का बल- 
पूर्वक हरण किया गया हो और उसका धामिक विधि से विवाह संस्कार न हुआ हो, 
तो उसका विवाह वैध रूप से दूसरे व्यक्ति के साथ किया जा सकता है ; वह ठीक 
कुमारी कन्या की तरह है। यदि किसी कन्या का अपने मृत पति के साथ केवल 
मन्त्र-पाठ द्वारा विवाह हुआ हो और यौन संभोग द्वारा विवाह निष्पन्न न हुआ 
हो, तो उसका दुबारा विवाह किया जा सकता है।* झमितगति अपनी “धर्म 
परीक्षा' (१०१४ ईस्वी ) में विधवा-विवाहों का उल्लेख करता है। “यदि एक 
बार स्त्री का विवाह हो भी गया हो, और दुर्भाग्य से उसका पति मर जाए, तो 
उसका दुबारा विवाह-संस्कार कर देना चाहिए, बशर्त कि मृत पति से उसका यौन 
संयोग न हुआ हो । जब पति घर से वाहर चला गया हो, तब साध्वी स्त्री को, यदि 
उसके पहले ही कोई सन्‍्तान हो चुकी हो, तो आठ साल उसकी प्रतीक्षा करनी 
चाहिए और यदि सनन्‍्तान न हुई हो, तो चार साल । यदि इस प्रकार उचित कारण 
होने पर स्त्री पांच वार नये पति स्वीकार करे, तो उसे पाप नहीं लगता। यह बात 
व्यास आदि ने कही है । * जहां विधवाओं को विवाह की अभ्रनुमति दी गई है, वहां 
मनु ग्रादि का विचार है कि तपस्या का जीवन विधवाओं के लिए आदर्श जीवन 
है। यहां तक कि पराशर भी, जो विधवाग्रों के पुनविवाह को बंध मानता है, 

कक के 
१७-१८ 
१५-०७ 
« वशिष्ठ १७-५५-५६; साथ ही देखिए 'बौघायन” २-२-४-७--६ 
» १७ साथ ही देखिए 'बोधायन! ४-१-१७--१८ 
» एकदा परिणीतापि विपन्ने देवयोगतः 

भतंयक्षतयोनि: स्त्री पुनः संस्कारमहंति 

प्रतीक्षताष्ट वर्षाणि प्रसूतता वनितां सति 

अ्प्रयता च चलाारि प्रोषिते सति भतरि 

पञ्चस्तरेपु गृहीतेपु कारणे सति भतपपु 

न दोपो विद्यते स्त्रीणां, व्यासादीनामिदं बचः 

देखिए, सर आार० जी० भण्डारकर के संकलित ग्रन्थ, खण्ड २ (१६२८), पृष्ठ ३१३ 
७. याहवल्क्य १-७५ ; पराशर ४०३१ भोर ३५०१४ 
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कहता है कि “जो स्त्री पति के मरने के बाद सतीत्व के व्रत का पालन करती है, 
वह मत्यु के बाद ब्रह्म चारी की भांति सीधी स्वर्ग जाती है ।* परवर्ती टीकाकार 
हेमाद्रि, रघुनन्दन झौर कमलाकर विधवाओं के पुनविवाह का निषध करते हैं । 
अपेक्षाक त प्राचीन समय में विधवाशं के पुनविर्वाह की प्रथा प्रचलित थी। चन्द्र- 
गुप्त द्वितीय ने अपने बड़े भाई रामगुप्त को मारकर उसकी पत्नी श्र॒ुवदेवी से 
विवाह किया था और ध्रुवदेवी से उत्पन्न उसका पुत्र कुमारगुप्त प्रथम उसके बाद 
राजसिहासन पर बेठा ।' इस प्रकार के और भी उदाहरण हैं, जिनसे उस काल की 
कट्टरता को आघात नहीं पहुंचता था । किसी आादश के प्रति स्वेच्छा से ग्रात्मसम- 
पंण एक वस्तु है और उस आदशें का अनिवार्य रूप से थोप दिया जाना बिलकुल 
भिन्‍न दूसरी बात। स्त्रियों के सतीत्व की प्रशंसा करते हुए उसे सबसे बड़ा गुण 
बताया गया है और विधवाएं अ्रपने दिवंगत पतियों के प्रति प्रगाढ़ प्रेम के कारण 
भी पुनविवाह से इन्कार कर सकती थीं । 

विधवा्रों के पुनविवाह सन्‌ ३०० ईस्वी पूर्व से लेकर सन्‌ २०० ईस्वी के 
बीच की अवधि में अलोकप्रिय हो गए। उस समय भी बाल-विधवाञं को पुन- 
विवाह करने की अनुमति थी।* अलबेरूनी लिखता है कि विधवाशों का पुनविवाह 
प्रथा द्वारा निषिद्ध था और यह निषेध बढ़ाकर बाल-विधवाओं पर भी लागू कर 
दिया गया । 

विधवाओं की कठिनाइयां किसी सीमा तक नियोग की प्रथा द्वारा कम हो 
गई थीं, जो ३०० ईस्वी पूर्व तक काफी सामान्य रूप से प्रचलित थी ।” मृत पति 
के भाई, देवर (द्वितीयो वरः) के साथ विधवा के पुनविवाह की प्रथा प्रचलित थी। 
जब पति का शव जलाया जाने को होता है, तब मृत व्यक्ति का भाई इन शब्दों 
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१. मनु० ५-१६० 

२. देखिए, भ्रल्तेकर, 'ए न्यू गुप्त किंग,” जे? बी० ऐंड श्रो० आर० एस० (१४२८), पष्ठ 
२२२-२५३ साथ ही (१६२६), पृष्ठ १३४-१४१ 

३. वशिष्ठ १७-६६ ; 'बोधायन? २-२-४७ 

४. तलना कीजिए, “यदि किसी स्वस्थप्रह्ष रत्री का विवाह किसी अश्रस्वस्थप्रद्ध परुष से हो 
जाए, और वह खुले तौर पर किसी दूसरे पुरुष से सम्बन्ध न कर सकती हो और अपने 
धर्म के विरुद्ध भी कार्य न करना चाहती हो, क्‍योंकि पोप का श्रादेश है कि कई साक्षी होने 
चाहिएं'''तो वद्द अपने पति से इस प्रकार कहे, 'देखो, मेरे प्यारे पुरुष, तुमने मुझ तरुणी को 
ठगा दे और इससे मेरे धर्म और मेरी आत्मा को संकट में डाल दिया है ओर परमात्मा की दृष्टिमें 
हम दोनों का विवाह हुंआ ही नहीं । भर तुम मुझे अपने भाई के साथ या अपने सबसे घनिष्ठ मित्र 
के साथ गुपचुप विवाह करने दो, ओर नाम तुम्हारा ह रहेगा, जिससे तुम्हारी सम्पत्ति तुम्हारे बाद 
उत्तराधिकार में एकदम अपरिचितों को न मिलेगी। अब तुम स्तरेच्छापूवक मुभसे ठगे जाओ 
क्योंकि तुमने मुमे मेरी! इच्छा के बिना ठगा था ।?--आयन लिन, 'मार्टिन ल्युथर? (१६३४), 


एप्ठ २९१२-२१ ३ 
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के साथ विधवा का हाथ पकड़ लेता है, 'श्रो नारी, उठ ; तू उसके पास पड़ी है, 
जिसका जीवन जा च॒का है। अपने पति को छोड़कर जी वितों के संसार में लौटआा 
झ्ौर उसकी पत्नी बन, जो तेरा हाथ पकड़ें खड़ा है और प्रेमपूर्वक तुझे अपनाना 
चाहता है। * इस प्रथा का संकेत महाभारत में भी मिलता है, “जमे स्त्री पति 
के मरने पर उसके भाई (देवर) से विवाह कर लेती है, वेसे ही जब ब्राह्मण पृथ्वी 
की रक्षा करने में श्रममर्थ रहा, तव पृथ्वी ने क्षत्रिय को भ्रपना पति बना लिया । 
पति के भाई या किसी अन्य निकट सम्बन्धी के साथ संभोग द्वारा जो पुत्र अपने 
मृत पति के लिए उत्पन्न किया जाता है, वह क्षेत्रज कहलाता है | नियोग का मुख्य 
प्रयोजन सन्तानोत्पादन था और पुत्र उत्पन्न होने के साथ ही इसकी अनुमति 
समाप्त हो जाती थी । जब विधवा का कोई पुत्र विद्यमान हो, तो उसे पारिवारिक 
सम्पत्ति में से हिस्सा मिलता है। महाभारत में पांड, धृतराष्ट्र और पांचों पांडव 
नियोग द्वारा ही उत्पन्न हुए थे । 

क्योंकि यह प्रथा पवित्रता और यौन सम्बन्धों में स्थिरता के आदर्शो के साथ 
अ्रसंगत थी, इसलिए आपस्तम्व और बौधायन ने इसका विरोध किया। मनु ने 
तो इसे पाशविक कहकर इसकी निनन्‍्दा को ।* यह उन प्रथाओं में से एक है, जो 
हमारे युग में निन्दनीय मानी गई हैं। यद्यपि श्रायंसमाज के प्रवतंक दयानन्द सर- 
स्वती ने नियोग की अनुमति दी, परन्तु उनके अनुयायियों ने विधवा-विवाह का 
सीधा मार्ग ही प्रपनाया । 

सती-प्रथा या ग्रात्म-बलि के सम्बन्ध में वैदिक साहित्य में कोई सीधा संकेत 
नहीं मिलता । गद्य सूत्र, जिनमें घरेलू जीवन के महत्त्वपूर्ण संस्कारों (विधियों) 
का, अन्त्येष्टि संस्कार समेत बहुत विस्तार से वर्णन है, इस विपय में बिलकुल मौन 
हैं। परवर्ती टीकाकारों और विधान-निर्माताग्रों ने सती-प्रथा के समर्थन में ऋग्वेद 
की एक ऋचा को उद्धत किया है।” उसका भ्र्थ इस प्रकार है, “ये स्त्रियां जो 


१. ऋग्वेद १०-१८-5; साथ ही देखिए १०-४०-२ 
२. शान्ति पव ७२-१२ 
३. पश धम ६-६६ 
४. कलिवज्य । पराशर द्वारा दी गई विधवाओं के पनविवाह की अनुमति इस श्राधार पर 
व्यर्थ हो गई कि यह कलियुग हे ओर कलियुग में ऐसा विवाह निपिद्ध है। सोटय पनरुद्बाहों युगा- 
न्तर विपयः । “निशयसिन्यथु,' ३ में, कलिवज्य विपयक अध्याय में यह मूल पाठ उदपृत दे 
ग्निहात्रं गवालम्मं संन्यास पलपेतकम्‌ 
देवराच्च सुतोलत्तिः कलो पच्च विवजेयेत्‌ ! 
निरन्तर जलती हुई यब्याग्नि, गोवध, संसार-त्याग, श्राद्ध या पितपूजा के अवसर पर मांस- 
भोजन ओर नियोग, ये पांच बातें कलियुग में निपिद्ध हैं ! संन्यास पर से प्रतिबन्ध शंकराचार्य ने 
हटा दिया । 
५. १०-१८-७३ देखिए, अथवेवेद १२-२-३१ ३ पेत्तिराय-आरण्यक ६-१०-२ 


हिन्दू समाज में नारी २११ 


विधवा नहीं हैं, जिनके पति अच्छे हैं, श्रपनी आंखों में श्रंजन लगाए हुए प्रविष्ट 
हों; अश्हीन, रोगहीन, और आभूषणों से भूषित ये मकान में पहले (अग्ने) प्रवेश 
करें।”* यह ऋचा विधवाओं को संबोधित करके कही गई नहीं हो सकती, अपितु 
एकत्रित हुई स्त्रियों को संबोधित करके कही गई है ; और 'अ्ग्ने! (पहले) के 
स्थान पर अग्ने:' (आग में) शब्द रख देने से इसका अर्थ विकृत हो गया है। 
संभवत: यह प्रथा इंडो-जर्मेनिक जाति में प्रचलित थी और वहां से इंडो-आयेन 
जाति में आरा गई | पर यह स्पष्ट है कि ऋग्वेद की दृष्टि में यह अनुचित थी। यह 
प्रथा भारत में प्रचलित थी, इस विषय में यूनानी प्रमाण उपलब्ध हैं ग्रौर विष्णु 
स्मृति' इसकी प्रशंसा करती है। यह प्रथा केवल राजा लोगों में ही प्रचलित थी । 
महाभारत में सती-प्रथा के दो उदाहरणों का उल्लेख है। माद्री श्रपने पति पांडु 
की चिता पर उसके साथ ही जलकर सती हो गई थी ।* वसुदेव की पत्नियां अपने 
पति के शव के साथ जल मरी थीं ।* राजाओं में भी सती-प्रथा साधारण बात नहीं 
थी। कुरु वंश की विधवाओं ने ग्पने पतियों के शवों का दाह-संस्कार करने के वाद 
यथोचित रीतिसे श्राद्धकर्म किया था।* ईस्वी सन्‌ की प्रा रम्भिक शताब्दियों में, जब 
शकों ने इस देश पर आक्रमण किया और भीषण उत्पात मचाया, तब राज परि- 
वारों ने ग्रपनी स्त्रियों के सम्मान की रक्षा के लिए इस प्रथा का अवलम्बन किया । 
हिन्दू श्राचार संहिताओं में विभिन्‍न जातियों के व्यवहारों और उनकी जीवन- 
पद्धतियों का संकलन है, जिनमें से सभी ब्राह्मण संहिताओझ्रों को अपनाने की 
ग्रभिलाषा रखती हैं। निरामिष भोजन और विधवा्रों का विवाह न करने के 
विषय में निम्नतम जातियां भी उच्चतम जातियों का अनुक रण करती हैं । ग्रव्य- 
वस्था में वृद्धि होने के साथ-साथ सती प्रथा की घटनाओं में भी वृद्धि हुई ; पर 
सारे समय बीच-बीच में प्रतिवाद भी किए ही जाते रहे। बाणभट्ट अपनी 

१. इमा नारारविषवा: सुपत्नीरम्जनेन सर्पिपा संविशन्तु। 

अनभ्रवोपनमावाः सुरत्ना आरोहन्त जनयो योनिमग्रे। 

हमें अथवत्रेद में एक ऐसी वेदिक काल से पूर्व की कथा का संकेत मिलता द्ैै, जिसके अनु 
सार पत्नी का मृतपति के साथ ही दाइ-संस्कार कर दिया जाता था । 

इयं नारी पतिलोक॑ वृणाना निपद्मते उपत्व मर्द प्रेत धर्म पराणं अनुपालयन्ती तस्ये प्रजां 
द्रविणं च देहि ।--१८-३-१ 

“यह स्त्री अपने पति के लोक को चनकर तेरे पास लेटी हुई हे, तू सिधार चका है, झो मत्ये, 
पराने धर्म का पालन करती हुई । इसे सम्पत्ति ओर सन्तान दे ।” बाद में स्त्री के स्थान पर एक 
गाय रखी जाने लगी | स्त्री को जीवित रहने दिया जाता था और वह दूसरा साथी चुन सकती थी 


शर्ते केवल यह थी कि वह मृत पति की बिरादरी का ही होना चाहिए ।” देखिए अथवेवेद १-५- 
२७-२८ 

२. १-१२६-२५-२६ 

३. अ्रथवेत्रेद १७-७-१८-२४ 

४. वहीं। २७ स्त्री पव 
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'कादम्बरी में कहता है कि “यह ग्रशिक्षितों द्वारा ग्रपनाया जानेवाला मार्ग है, यह 
मृढ़ता का प्रदर्शन है, अज्ञान का पथ है, मू्खेता और अदृरदशिता का कार्य है, और 
मन्द बुद्धि में भटकना है कि माता-पिता, भाई, मित्र या पति के मरने पर एक जीवन 
को समाप्त कर दिया जाए “*“'यदि ठीक प्रकार सोचा जाए, तो यह आत्महत्या 
एक स्वार्थंपूर्ण उहेश्य से की जा रही होती है, क्यों कि इसका उहेश्य शोक के अ्सह्य 
कष्ट को पहले से ही रोक देना होता है। मनु का टीकाकार मेधातिथि सती-प्रथा 
की निन्‍्दा करते हुए कहता है कि यह तो आत्महत्या है, धर्म नहीं।' सिखों के 
आदि ग्रन्थ में लिखा है, “औओओ नानक, वे सतियां नहीं हैं, जो झाग में जन मरती 
हैं; सतियां तो वे हैं, जो ट्टा हुआ दिल लेकर भी जीवित रहती हैं। जब प्रेमी 
जाता रहे, तो सम्भव है कि गहरा प्रेम आमल कम्पित हो जाए, और ऐसे मामलों 
में व्यक्ति मरने पर उतर झा सकता है। परन्तु यह वात किसी एक देश या जाति 
की ही विशेषता नहीं है। पश्चिमी विचारों द्वारा लाई गई सामाजिक चेतना के 
जागरण का ही यह सुपरिणाम था कि ईश्वरचन्द्र विद्यासागर और राजा राम- 
मोहन राय ने सन्‌ १८५६ में एक आवश्यक कानून पास करवाया, जिसके द्वारा 
कुछ विशेष दक्षापं में विधवाओ्रों के पुतविवाह की अनुमति दी गई ; यह बात वेदिक 
परम्परा और व्यवहार की भावना के अनुकल है। 


तलाक (विवाह-विच्छेद ) 


हम पत्नी के जीते जी पुरुषों के पुनविवाह की व्यवस्था का उल्लेख पहले कर 
आए हैं| यजुर्वेद में कहा गया है कि एक पुरुष कई पत्नियां रख सकता है, परन्तु 
एक स्त्री के कई पति नहीं हो सकते। दूसरे थब्दों में, पुरुष एक ही समय में एक से 
ग्रधिक पत्नियां रख सकता है, परन्तु स्त्री एक समय में एक से ग्रधिक पति नहीं कर 
सकत॑।, यद्यपि वह अ्रलग-अलग समयों में एक से श्रधिक पति कर सकती है।* कुछ 
खास दशाओओं में स्त्री को पुनविवाह की भी अ्रनुमति दी गई है। “प्रवास में गए पति 
के लिए स्त्री पांच वर्ष तक प्रतीक्षा करे। पांच वर्ष बीत जाने के वाद वह दूसरा 





१. ५-१४७ बृहस्पति से तुलना कीजिए : 

आत्ताते मुदिते हृष्य प्रोपते मलिना इशा 

मृते प्रियेत या पत्युः सा स्त्री ह या पतिब्रता | 
संभव है कि यह आदर्श पत्नी के वन का केवल अतिरंजनापूर्ण ढंग ही हो। 
२. जब १६१७ के मारको विद्रोह में उसका प्रेमी मारा गया ओर उसे 'लाल अन्त्येष्टि 
में दफनाया जा रहा था, तब वह्द विद्रोही कन्या कब्र में कूद पड़ी और उस सन्दृक से, जिसमें प्रेमी 
का शव था, यह कद्दती हुईं चिपट गई, “मुझे भी दफना दो ; अब, जब वह मर चुका है, मुझे 
क्रान्ति का क्या करना है?” प्रेम, मातृत्व-पितृ और मृत्यवाली मानव-जीवन की केन्द्रीय धारा 
की तुलना में क्रान्तियां कुछ भी नहीं हैं । 
३. सद्देति युगपद्‌ बहुपतिनिपेषो न तु समयमेदेन । 

घ-१३ 
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पति कर सकती है ।” 'नारद स्मृति' में कहा गया है, “जब पति भाग जाए, या 
मर जाए, या संन्यासी हो जाए, या नपुंसक हो, या जाति-श्रष्ट हो गया हो, इन 
पांच दशाओं में स्त्री दूसरा पति कर सकती है। ब्राह्मण स्त्री विदेश गए पति के लिए 
आठ वर्ष तक प्रतीक्षा करे ; यदि अरब तक उस स्त्री की कोई सन्‍्तान न हुई हो, तो 
वह केवल चार साल प्रतीक्षा करे ; इस अवधि के बाद वह दूसरे पुरुष से विवाह 
कर सकती है। क्षत्रिय स्त्री यदि सन्‍्तानवती हो, तो छः साल, और यदि सनन्‍्तान- 
बती न हो तो तीन साल प्रतीक्षा करे। सन्‍्तानवती वेश्य स्त्री चार साल और 
सनन्‍्तानहीन दो साल प्रतीक्षा करे। शृद्र स्त्रियों के लिए प्रतीक्षा करने के विषय में 
कोई नियम नहीं है। यदि यह सुनने में प्राए कि विदेश में पति जीवित है, तो प्रतीक्षा 
की अवधि दुगनी होगी । यह प्रजापति का आदेश है ।' यदि पांच साल बाद पति 
के लौटने पर स्त्री उसके पास न जाना चाहे, तो वह उसके किसी निकट सम्बन्धी 
से विवाह कर सकती है।* धमंसूत्र तो ब्राह्मण स्त्री को पांच वर्ष तक प्रतीक्षा करने 
को कहते हैं, पर कौटिल्य ने इस प्रतीक्षा की अवधि को घटाकर केवल दस महीने 
कर दिया है। वशिष्ठ और नारद का अनुकरण करते हुए कात्यायन का यह मत 
है कि “वदि वर भिन्‍न जाति का हो, जाति से बहिष्कृत हो, नपुंसक हो, दुराचारी 
हो, समान गोत्र का हो, दास हो, चिर-पंगू (रोगी ) हो तो वध्‌ का, भले ही उस का 
विवाह हो भी चुका हो, दूसरे पुरुष से विवाह कर दिया जाना चाहिए।/* भ्रत्यन्त 
परिचित इलोक, 

नष्टे मृते प्रत्जिते क्लीबे च पतिते पतौ, 

पञ्चस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यो विधीयते।५ 
में कुछ विशिष्ट परिस्थितियों में पुनविवाह की ग्रनुमति दी गई है। कौटिल्य 
लिखता है, “यदि पति दुश्चरित्र हो, या बहुत समय से विदेश गया हुआ हो या 
राजद्रोह का अपराधी हो या अपनी पत्नी के लिए खतरनाक हो या जाति से 
वहिष्कृत कर दिया गया हो या पुंसत्व शक्ति खो चुका हो, तो उसकी पत्नी उसे 
त्याग सकती है।* जो पति-पत्नी एक-दूसरे के साथ रह पाना असम्भव समभते 
हैं, उनके प्रथकक रण के लिए उसने विस्तृत भ्रनुदेश (हिदायतें ) दिए हैं ; पर उसने 
यह विशेषाधिकार केवल उन्हीं लोगों को दिया है, जिनका विवाह भ्रासुर, गान्धके, 
राक्षस या पैशाच रीति से हुआ हो । पृथकक रण और तलाक की झ्ननुमति विवाह 
» वशिष्ठ १७ 
बही १२-६६ 
« वद्दी १७-६७ 
३०४ 
» माधव के ; पाराशर भाष्य' तथा “निर्णय सिन्धु! में उद्धृत 
* पराशर, ४-३० ; गरुड़ पुराण, १०७-२८; अग्निपुराण, १५४-५ + नारद १२-६७ 
« अ्रथरास्त्र ३-३ 
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की अविच्छेय्यता के सिद्धान्त के कारण समाप्त हो गई, जो संभवत: इसलिए 
बनाया गया था कि लोग बौद्ध धर्म द्वारा प्रशंसित भिक्ष-जीवन की श्रोर झ्राकषित 
न हों। जिस समय उच्चतर वर्णो में तलाक निषिद्ध भी था, उस समय भी पग्रन्य 
वर्णों को तलाक का विशज्ेषाधिकार प्राप्त था। ईसा से पूर्व के काल में समाज के 
सभी वर्गों में तलाक और पुनविवाह होते थे । वात्स्यायन जब यह कहता है कि 
“निम्नतर जाति की स्त्री या दुबारा विवाहित स्त्री से संयोग न तो वांछनीय है 
ओर न निषिद्ध ही है, ' तब वह स्त्रियों के पुविवाह को स्वीकार कर रहा होता 
है। दूसरे शब्दों में, यद्यपि मानवीय संस्था के रूप में विवाह एक पवित्र वस्तु है, 
परन्तु ऐसी परिस्थितियां उत्पन्न हो सकती हैं, जिनमें पति-पत्नी को निरन्तर 
कष्ट से बचाने का एकमात्र उपाय विवाह-विच्छेद ही हो। दो व्यक्तियों का केवल 
इस कारण साथ रहकर दुखी रहना कि वे एक ऐसे बन्धन में बंध गए हैं, जिसे 
मृत्यु ही तोड़ सकती है, हमारे सर्वोत्तम श्रंश के प्रति पाप है। कभी-कभी यह 
ग्रात्म पर गहरी चोट करता है। बच्चों की दृष्टि से भी यह भला है कि खिन्‍्न 
माता-पिता साथ न रहें । हमारे कानून, उन धर्म-सिद्धान्तों के प्रति आदर दिखाते 
हुए, जिन्हें कि श्रब हम नहीं मानते, हमारी घरेलू घनिष्ठताग्रों के साथ भयंकर 
उत्पात करते हैं । खुले तौर पर तलाक की ग्रनुमति देने से सामाजिक स्थिरता 
को क्षति पहुंचेगी। यह एक प्रइन ही है कि पश्चिमी देशों में तलाक की भ्रधिक 
सुविधाओं ने मानवीय ग्रानन्द की कुल मात्रा में उल्लेखनीय वृद्धि की है या कम 
से कम मानवीय निरानन्द में कुछ कमी की है या नहीं । विवाह की पवित्रता पर 
गृहस्थ धर्म का व्यवहार, परिवार की अखण्डता और बच्चों का पालन-पोषण 
निर्भर है। यदि विवाह एक संस्कार है श्रोर केवल एक युगबन्ध (ठंका, समझौता ) 
नहीं, तो इसे बहुत हल्केपन से नहीं कर डालना चाहिए | यदि हम विवाह को एक 
संस्कार की दृष्टि से लें, तो इसको सफल बना पाने का अवसर कहीं भ्रधिक है। 
हिन्दू समाज में शताब्दियों से चला ग्रा रहा मनोभाव स्त्रियों के पुनविवाह के 
विरोध में है । 

कुछ हिन्दू जातियों में तलाक और पुनविवाह की अनुमति है। इन जातियों 
हेँ तलाक के लिए आधार दुब्यंवहार, निरन्तर कलह, पति की नपुंसकता या पहले 
विवाह ही में हुई कोई भ्रनियमितता हैं | विधवाश्रों के दुबारा विवाह की और 
तलाक के बाद स्त्रियों के दुबारा विवाह की अनुमति देने में हम अपने प्राचीन 
शास्त्रकारों की भावना के भ्रनुकल ही कार्य कर रहे हैं। जे० डी० मेन लिखता है, 

१. न शिष्टो न प्रतिषिद्धः |--कामस्‌ूत्र, १-५-३ 

२. मिल्टन से तुलना कीजिए, “जो भी कोई विवाद को या भन्‍्य किसी भी विधान को 


मनुष्य की भलाई से ऊंचा स्थान देता है, वह चाहे श्रपने-भापको रोमन केथोंलिक कहे, चाहे 
प्रोटैस्टेंट या कुछ भोर, पर वद पाखंडी से अधिक कुछ नहीं दे ।”” 


कटा. डरशक३ा+-अ +क>म कक 
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“चाहे तलाक के वाद या विधवा होने के बाद स्त्रियों के पुनविवाह के निषेध के 
लिए प्राचीन हिन्दू कानूनों या प्रथाओं में कोई आधार नहीं मिलता। प्राचीन 
लेखकों ने उन स्त्रियों के, जो किसी उचित कारण से भ्रपने पतियों को छोड़ श्राई 
हैं, या जिन्हें उनके पतियों ने त्याग दिया है, या जिनके पति मर गए हैं, पुनविवाह 
की बहुत स्पष्ट रूप से अनुमति दी है।' * 

आराज तो स्थिति यह है कि पति को तो एक के बाद एक अनेक विवाह करने 
की स्वतंत्रता है, परन्तु स्त्री को उस दक्षा में भी दूसरा विवाह करने की स्वाधीनता 
नहीं है, जबकि वह पति द्वारा त्याग दी गई हो। जब पति पत्नी के मर जाने पर, 
ग्रोर कई बार उसके जीते जी पुनविवाह कर सकता हो, तब विवाह के बन्धन को 
प्रविच्छेद्य नहीं मना जा सकता। प्रेमहीन विवाह और विवाह के थोथे झ्रभिनय, 
जिन्हें रूढ़िवादी परम्परा सहन करती ग्राती है, सच्ची आआरात्माग्रों को चोट पहुंचाते 
हैं। ऐसी अनेक परित्यक्ता पत्नियां हैं, जिनके लिए दुःख से छुटकारा पाने का 
कोई उपाय नहीं है। इनमें से श्रनेक को दूसरा विवाह करने के लिए, विवश होकर, 
धर्म-परिवतंन करना पड़ता है। यदि वे चाहें, तो उन्हें पुनविवाह की प्रनुमति 
मिलनी चाहिए। तलाक के लिए उदारतापूर्ण कानून बना देना ही अपने-आरपमें 
काफी नहीं है। कुछ एक भ्रप्रिय प्रसंग, चुभते हुए कुछ शब्द, वास्तविक या काल्‍्प- 
निक अन्यायों का लगातार चिन्तन, स्वभाव का असामंजस्य इत्यादि का परिणाम 
भी पृथक्‌क रण हो सकता है। परन्तु इन बातों को थोड़े-से त्याग श्रौर समंजन 
(बेठ-विठाव ) द्वारा ठीक किया जा सकता है, जिसे तलाक के आसान कानून 
प्रोत्साहन नहीं देते । बोल्शेविक क्रांति के प्रारम्भिक दिनों में विवांह वैसी बांधने- 
वाली शक्ति नहीं रह गए थे, ज॑ंसी कि पहले थे : तलाक के लिए केवल पृथक होने 
के इरादे को प्रस्यापित (प्रकट) कर देना ही काफी था। फिर भी पति-पत्नी को 
इस वात की छूट थी कि फिर समझौता कर पाने की गआ्राज्ञा में वे एक-दूसरे के 
ताथ रहते रहें। एक युगल एक ही रजिस्ट्री दफ्तर में एक दिन में विवाह कर 
सकता था, भ्रौर उसी दिन तलाक भी ले सकता था । “परन्तु अल्पकालीन विवाहों 
के आंकड़े इतने चिन्ताजनक हो उठे, कि हाल में ही एक नया नियम लागू किया 
गया है, जिनके अनुसार विवाह के पश्चात्‌ एक नियत अवधि के बाद ही तलाक दिया 
जा सकता है--जहां तक मेरा खयाल है, कुछ राप्ताह बाद। विवाह की रजिस्ट्री 





१. हिन्दू लॉ एंड यूसेज,' दसवां संस्करण, लेखक ऐस० श्रीनिवास आयंगर (१६३८), 
पृष्ठ १८४ 
२. गाल्सवर्दोी लिखता दै, “मुक्ति पाने का कोई भला अवसर न होने की दशा में विवाह 
एक प्रकार का दासों का स्वामित्व है । लोगों को एक-दूसरे का स्वामी नहीं होना चाहिए । हर कोई 
अब इस बात को समनता है ।”--ू लेट! 
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कराने और तलाक के लिए व्यय भी थोड़ा ही होता है, केवल लगभग पांच 
डालर। 

सामान्यतया विवाह-सम्बन्ध को स्थायी समझा जाना चाहिए ।* तलाक का 
झ्राश्नय केवल उन भ्रत्यधिक कठिन मामलों में लिया जाना चाहिए, जहां विवाहित 
जीवन बिलकुल असम्भव हो गया'हो । तलाक एक ऐसी उग्र औषध है, जो व्यक्ति 
के अपने जीवन को तो जड़ से हिला ही देती है, साथ ही दूसरों के जीवनों पर भी 
प्रभाव डालती है । हम बच्चों को विभक्‍त जीवन और विभकत निष्ठा के दुष्प्रभावों 
के सम्मुख खला छोड़ देते हैं । बच्चों के हितों को दृष्टि में रखकर, विवाह के बन्धन 
को स्थायी समभना चाहिए। विवेकशील माता-पिता स्वयं काफी कष्ट सहकर भी 
भ्रपने बच्चों को मनोवेगात्मक दबाव और स्नायु-क्षति से बचाने का यत्न करेंगे। 
जहां विवाह के बाद सनन्‍्तान न भी हुई हो, वहां भी तलाक बेरोक-टोक नहीं दे 
दिया जाना चाहिए। विवाह एक युगबन्ध (ठेका) भर नहीं है ; यह शआरात्मा के 
जीवन का पझभ्रंग है। जोखिम और कठिनाइयां मानव-जीवन का अंग हैं और हमें 
उन दोनों का सामना करने के लिए तेयार रहना चाहिए। हमें दो ऐसे मानव- 
प्राणियों की भांति श्ौर साथियों की भांति मिलना चाहिए, जिनमें दोनों में ही एक- 
से दोष हैं, दुबंलताएं हैं श्रौर एक-सी इच्छाएं हैं; श्लौर समंजन (मेल बिठाना ) 
एक लम्बी प्रक्रिया है। केथोलिक चर्च में विवाह के समय वर-वध्‌ एक-दूसरे की 
्रोर भुकते हैं भ्रौर उनके सिर पर क्रास और तलवार रखी जाती है ; क्रास इस 
मानवीय ध्यवस्था की श्रपेक्षा एक उच्चतर व्यवस्था में उनके करुण साहसपूर्ण 
विश्वास का प्रतीक है और तलवार इस बात की प्रतीक है कि क्रास के कानून के 
प्रत्येक उल्लंघन का दंड उन्हें ग्रनिवायं रूप से भुगतना पड़ेगा। विवाह का संस्कार 
रूपवाला दृष्टिकोण, इस विश्वास के द्वारा कि प्रेम ही उस चरम श्राधार की प्रेम- 
योग्यता का चिह्न और शपथ है, जिससे सब वस्तुएं उत्पन्न होती हैं, हमसे यह 
मांग करता है कि हम जोखिमों का सामना करे और महान काये में हार कदापि 
न मानें । हम विवाह-सम्बन्ध में व्यक्ति की सम्पूर्णता के विकास के लिए, और उस 


१. 'डोज़र लुक्स ऐट-रशिया), पृष्ठ १६५ 

२. विवाह की पवित्रता का उपदेश संसार के सब महान थर्मो ने दिया है। “और फेरिसो 
(पाखंडी यहूदी) लोग उसके पास आए श्रौर उसे भांसे में लाने के लिए पूछने लगे कि क्या पुरुष के 
लिए अपनी स्त्री को त्याग देना उचित है ? ओर उसने उत्तर में कहा, 'मूसा ने तुम्हें क्या आदेश दिया 
है ?? और उन्होंने कहा, ''मस्ता ने तो तलाक का और उसे छोड़ देने का कानन बनाया है।? भर 
ईसा ने उत्तर दिया, तुम्हारे हृदय की कठोरता के कारण उसने तम्हें ऐसा आदेश दिया दै। परन्त 
सुष्टि के प्रारम्भ से ही परमात्मा ने उन्हें नर ओर नारी बनाया है | इस कारण परुष अपने पिता 
और माता से अ्रलग होकर पत्नी के साथ रहने लगता दै ; वे दोनों मिलकर एकशरीर हो जाते 
हैं ; श्सलिए वे दो नहीं रहते, बल्कि एकशरार हो जाते हैं। जिन्हें परमात्मा ने गिलाकर एक 
किया है, मनुष्य को उन्हें पृथक नही करना चाहिए |? ”-स्ेंट मार्क, १०-२-६ 
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वास्तविकता को अपनाने के लिए दीक्षित होते हैं, जिसके ग्रभाव में व्यक्ति या 
समाज, दोनों के लिए ही कोई आ्रानन्द नहीं है। इस परम्परागत दृष्टिकोण की 
भारतीयों पर अब भी मज़बूत जकड़ है, जिनमें संभवत: संसार के श्रन्य किसी भी 
देश की अपेक्षा चिरस्थायी विवाह अधिक संख्या में होते हैं गौर पारिवारिक प्रेम 
कहीं श्रधिक सबल होता है। इसका श्रेय मुख्यतया भारतीय महिलाझ्रों के, जो 
गौरव, दयालुता और शान्ति का चामत्कारिक स्वरूप है, चरित्र को है। उनमें से 
अधिकांश का जीवन का उहेश्य जीवन को सहत करना-मात्र है। सर्वोच्च सत्ता में 
विश्वास के कारण नर-नारियों के मन में यह श्राशा रहती है कि सहिष्णुता का 
पुरस्कार अवश्य मिलेगा और विनम्रतापूर्वक कष्ट सहते जाने से पत्थर से पत्थर 
दिल भी पसीज जाता है । तलाक को सहन करना पुरुषों के लिए स्त्रियों की ग्रपेक्षा 
कहीं अधिक सरल है ; क्योंकि पुरुष तो अपने-ग्रापको काय में व्यस्त रखकर किसी 
सीमा तक घरेल्‌ जीवन के उजड़ जाने को भूल सकता है, परन्तु स्त्री के लिए तो 
यह सूनापन ही सूनापन है। वेड़ियों को उतार फेंकने से ही हमें उड़ने को पंख तो 
नहीं मिल जाते । 

विवाह की ग्रविच्छेद्वता का धर्म-सिद्धान्त अन्तिम प्रमाण नहीं है ; फिर भी 
वह आदर्श ग्रवश्य है। इसका उल्लंघन केवल अत्यधिक अ्रपवादरूप परिस्थितियों 
में ही होना चाहिए। बहुत-से नियम और प्रथाएं, जो किसी समय बहुत महत्त्वपूर्ण 
झऔर झ्रावश्यक थीं, आज अपना अर्थ खो चुकी हैं और अब वे केवल थोथा खोल 
ही खोल शेष रह गई हैं। उनमें से कुछ को, जो आत्मा का दम घोवनेवाली हैं, 
त्यागना ही होगा । हिन्दुओं में एकविवाह की स्थापना करने के लिए कानून कभी 
का बन चुकना चाहिए था। इस प्रकार का कानून केवल तभी न्यायोचित हो सकता 
है, जबकि कुछ विशिष्ट दशाग्रों में विवाह को रह करने की अनुमति देनेवाला 
कानून भी स्वीकार कर लिया जाए। परित्याग, स्वाभाविक क्रूरता, व्यभिचार, 
पागलपन, और असाध्य रोग केवल इनको ही विवाह को रह करने के लिए आधार 
माना जाना चाहिए, पति या पत्नी, दोनों में से कोई भी इन झ्राधारों पर विवाह 
को रह करने की मांग कर सके । इस प्रकार का कानून एक स्वच्छ, स्वस्थ और 
सुखी जीवन स्थापित करने में, जहां तक कानूनों द्वारा ऐसा हो पाना सम्मव है, 
सहायक होगा ; झ्लौर ऐसा कानून हिन्दू-परम्परा की साधारण भावना से भ्रसंगत 
न-होगा। 


समाज-सुधार 


हमारे सामाजिक विधान में कुछ भ्रनियमितताएं (गड़बड़ भाला ) हैं। हिन्दू- 
पुरुष, जिसकी एक से भ्रधिक पत्नियां हों, ईसाई बनने के बाद भी, यदि पत्नियां 
ऐतराज् न करें तो, उन्हें अपने पास रख सकता है, हालांकि किसी ईसाई के लिए 
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एक समय में एक से अग्रधिक पत्नियां रखना अ्रपराध है । जब कोई हिन्दू मुसलमान 
बन जाता है, तो उत्तराधिकार के विषय में उसपर मुस्लिम कानून लागू होता है; 
या फिर वह यह प्रमाणित कर दे, उसके यहां कोई ऐसी प्रथा प्रचलित है, जिससे यह 
प्रकट होता है कि उत्तराधिकार विषयक मुसलमानी कानन विभिन्न प्रकार का है, तब 
मुस्लिम कानून उसपर लागू नहीं हौगा । यदि कोई मुसलमान पति धर्म-परिवर्तन 
कर ले, तो उसका विवाह रह हुआ समभा जाता है। यदि कोई हिन्दू ईसाई बन 
जाए, तो उसकी पत्नी उसके पास रहती है। यदि कोई ईसाई मुसलमान बन जाए, 
तो वह भ्रपनी पत्नी के जीते जी किसी ग्रन्य स्त्री से विवाह कर सकता है, जबकि 
यदि वह ईसाई रहते हुए दूसरा विवाह कर लेता, तो द्विविवाह का दोषी होता । 
कोई हिन्दू भ्रपनी पत्नी को तलाक नहीं दे सकता, परन्तु यदि वह मुसलमाद्र्‌ बन 
जाए, तो तलाक दे सकता है । फिर, अनुलोम विवाहों को ४६ बम्बई और ८७१ 
तथा ५५ बम्बई १ के मुकदमों में वंध और प्रामाणिक माना गया था।” परन्तु इस 
दृष्टिकोण को आल इंडिया रिपोर्टर १६४१ तथा मद्रास ५१३ में ग्स्वीकृत 
कर दिया गया । फिर, विधवा-पुनविवाह-अधिनियम (१८५६ का !५४वां 
प्रधिनियम ) की धारा २ में कहा गया है कि विधवा के पुनविवाह के बाद पहले 
पति की जायदाद में उसका हिस्सा नहीं रहेगा । जब यह प्रश्न उठाया गया कि 
जिन विधवाओं को अपनी जाति में प्रचलित प्रथाओं द्वारा पुनविवाह की पहले से 
ही भ्रनुमति है, उनपर यह धारा लागू होती है या नहीं, तो इलाहाबाद उच्च 
न्यायालय ने निर्णय दिया कि यह लागू नहीं होती , परन्तु दूसरे उच्च न्यायालयों 
का मत यह रहा कि यह लागू होती है। इसी प्रकार “हिन्दू स्त्रियों को जायदाद का 
ग्रधिकार-प्रधिनियम' के वारे में भी कुछ कठिनाइयां हैं। आवश्यकता इस बात की 
है कि स्वतन्त्रता और समानता की आधुनिक भावना के अनुकूल कानूनों की एक 
विधिबद्ध सामान्य प्रणाली तेयार की जाए, जो सारे समाज पर लागू होती हो । 
हिन्दु-विधि-समिति उत्तराधिकार और विवाह के कानूनों को विधिवद्ध करने का 
पयत्न कर रही है। 
स्त्री को शअ्रबला ग्रर्थात दुबंल कहा जाता है । जिस सभ्यता में शारीरिक बल 
ही निर्णायक तत्त्व था, उसमें स्त्री की, दुबंल जननी की, सबल पुरुषों के अत्याचार 
से रक्षा की ग्रावश्यकता थी। श्रभी हाल तक भी यह माना जाता था कि स्त्रियां 
ग्रपेक्षाकृत दुबंल ग्रौर सुकुमारी हैं और इसलिए उन्हें रक्षा की श्रावश्यकता है ; 
उनको जीविकोपार्जन करने की भी आवश्यकता नहीं थी, क्योंकि वे जो काम घर 
पर करती थीं, वह ग्रन्य कार्यों की भांति ही महत्त्वपूर्ण होता था। जब तक घर 
मानव-जीवन का केद्ध है, तब तक स्त्री परिवार का सबसे महत्त्वपूर्ण सदस्य बनी 


६. साथ ही देखिए, ५२ मद्रास, १६० 
२० ४५ शलाहाबाद, २४ 
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रहेगी । परन्तु घर का स्थान शने:-शने: होटल ले रहा है ; किसान की कुटिया का 
स्थान होटल के कमरों के सेट लेते जा रहे हैं। हम एक आवारा जीवन विता रहे 
हैं ; परन्तु हिन्दू आदर्श यह है कि परिवार को अटट वनाए रखा जाए। मनुष्य की 
जड़ अपने देश में ही जमी होती है । भारतीय नारी माता है | यही वह धनन्‍्धा है, 
जिसके लिए वह वचपन से ही लालायित रहती है । हाल के दिनों में स्त्रियों की 
झ्राथिक स्वाधीनता पर बहुत काफी बल.दिया गया है। हमें मानना ही होगा कि 
ग्राज भी विवाह और आश्रय देनेवाला घर सारे संसार की ग्रधिकांश स्त्रियों के 
लक्ष्य हैं। यदि स्त्रियां नौकरी करके पैसा कमाने लगें, तो उससे कोई बड़ा लाभ 
होने की संभावना नहीं है । घर के काम काफी भारी होते हैं; इतने भारी कि 
स्त्रियां घर के कामों का नुकसान किए विना कोई दूसरा घन्धा कर ही नहीं सकती । 
स्त्रियों को आर्थिक स्वाधीनता घर में ही मिल सके, ऐसा उपाय खोजना होगा। 
इस वात के लिए यत्न होना चाहिए कि स्त्रियों को जायदाद के वारे में स्वामित्व, 
उत्तराधिकार और जायदाद के निस्तारण के, स्थावर और निजी दोनों प्रकार की 
जायदाद के, वही ग्रधिकार दिए जाने चाहिएं, जो पुरुषों को हैं। स्त्रियों को जाय- 
दाद के अ्रधिका र देने के सम्वन्ध में कानून तुरन्त वनना चाहिए। हिन्दू धर्म में 
निराश्रितों और आशितों, विशेष रूप से बच्चों, वृद्धों और वद्धाग्नों, की देखभाल 
पर विशेष ध्यान दिया गया है। ग्राथ्ित स्त्री का दायित्व पहले उसके परिवार 
पर है श्र फिर उसकी बिरादरी (कुल) 7र । कौटिल्य ने स्त्रियों के लिए कार्य- 
शालाएं " खोलने का सुझाव रखा है और उनके भरण-पोषण की ज़िम्मेदारी पुरुष- 
सम्बन्धियों पर डाली है। पति की चल और अचल दोनों प्रकार की सम्पत्ति में 
पत्नी का अधिकार उदारतापूवंक स्वीकार किया जाना चाहिए। शास्त्रों में कहा 
गया है कि पत्नी पति का आधा भाग है और जीवन के उद्देश्यों की साधना में 
उसकी सहचारिणी है । जब तक वह जीवित रहे, तव तक उसे अपने मृत पति की 
जायदाद पर अधिकार प्राप्त है | बृहस्पति के मतानुसार सन्‍्तानहीन विधवाश्रों 
को पितृपक्ष के सम्वन्धियों से पहले पति की जायदाद पर उत्तराधिकार प्राप्त 
है' । नाना की सम्पत्ति का उत्तराधिकार, यदि उसके कोई पुत्र न हो तो, पुत्री को 
न होकर दौहित्र (पुत्री के पुत्र) को है ; इसमें कुछ संशोधन किया जाना झ्रावश्यक 
है। दौहित्र पिण्डदान करेगा, जोकि पुत्री नहीं कर सकती, यह कोई बड़ी बाघा 
नहीं है। उत्तराधिकार में पुत्रों के साथ-साथ पुत्रियों का हुक भी स्वीकार करना 
ही होगा । 

विवाह के बारे में चाहे जो भी शर्तें क्यों न हों, किन्तु मातृत्व की रक्षा हर 


१, २-२३ 
२, देखिए, के? बी० रामस्वामी भायंगर, 'राजधर्म! (१६४१), पृष्ठ ५१ 
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देवदासियों या मन्दिर-कन्याओं का मूल चाहे कुछ भी क्‍यों न रहा हो, किन्तु 
प्रथा के कारण जो वेश्यावत्ति की प्रणाली शुरू हो गई है, वह अत्यन्त दूषित है श्ौर 
उसे समाप्त किया जाना चाहिए। सामाजिक पवित्रता के सभी समर्थकों ने इस 
प्रथा का विरोध किया है और मद्रास राज्य में तो यह कानून द्वारा निषिद्ध भी कर 
दी गई है। मित्र, यूनान और रोम की प्राचीन सम्यताग्रों में देवताओ्ों के सम्मान 
में कुमारियों को समपित करने की प्रथा प्रचलित थी। ये लड़कियां बहुत ग्रसंयत 
जीवन बिताती हैं ; और यह संस्था एकाएक आकस्मिक रूप से नहीं उठ खड़ी हुई, 
अपितु यह हमारे सामाजिक आचार-नियमों श्रौर विवाह के कानूनों का आवश्यक 
ग्ंग है। भारत में प्रत्येक मन्दिर में मध्यवर्ती पवित्रतम स्थान (गर्भगृह) के श्रति- 
रिक्त एक नाट्य मन्दिर, नृत्यशाद्रा होती है। शिव पुराण में शिव मन्दिर के 
निर्माण के सम्बन्ध में नियम बताते हुए लिखा है कि उसमें नृत्य श्रौर गीत की 
कलाओं में प्रवीण हजारों उत्तम कनन्‍्याएं होनी चाहिएं और उनके साथ बहुत-से 
तार वाद्यों (वीणा, सितार आदि) को बजाने में कुशल पुरुष संगीतज्ञ रहने 
चाहिएं।* 

कुछ लोग युक्त देते हैं कि कुछ मामलों में तो विवाह भी वेश्यावृत्ति का ही 
एक रूप होता है ; पेसा लेकर यौन सामग्री प्रदान करने का, शायद, एक अपेक्षाकृत 
समय किसीका भी जीवित पति या पत्नी नहीं होनी चाहिए । वे एक ही जाति के होने चाहिए; पर 
एक हो गोत्र या प्रवर के नहीं होने चाहिएं। वे एक-दूसरे के सपिण्ड भी न हों | यदि वध की आ्राय 
पूरे सोलह वष की न हुई हो, तो उसके श्रमिभावक, पिता, माता, दादा, भाई या पितृपत्ष के 
किसी अन्य सम्बन्धी की या मामा की विवाह के लिए स्वीकृति मिलनी आवश्यक है ।वर निषिद्ध 
कोटियों (डिग्री) में से न होना चाहिए । संरकारात्मक विवाह की बेधता के लिए दो विधियां श्रनि- 
वाये हैं, यह्ञाग्नि के सम्मुख मंत्रपाठ और सप्तपदी-पति-पत्नी का यज्लाग्नि के सम्मुख साथ-साथ 
सात कदम चलना । ज्यों ही सातवां कदम रखा जा चुकता है, विवाह पूर्ण हो जाता है । यौन संभोग 
होना इसके लिए आवश्यक नहीं है | 

सिविल विवाह में भने ही एक पत्त हिन्दू हो, दूसरा पत्त हिन्दू, वोड, सिख या जेन हो 
सकता है । दोनों में से किसीके भी विवाह के समय जीवित पति या पत्नी न होनी चाहिए। पुरुष 
की आयु के १८ वध पूरे हो चुके हों ओर स्त्री के १४ वर्ष | यदि कोई भी पक्त २१ वष से कम 
आयु का हो, तो उसे विवाह के लिए अपने अ्रभिभावक की स्वीक्ृति प्राप्त करनी चाहिए | दोनों 
पक्त परस्पर निषिद्ध कोटियों के न हों। इस प्रकार के विवाहों पर भारतीय तलाक अश्रधिनियम 
(१८६४६) लागू होगा। 

दोनों प्रकार के विवाहों में एकविवाह का सिद्धान्त लागू किया गया है । क्योंकि संस्कारात्मक 


विवाह में तलाक की अनुमति नहीं है, इसलिए संभावना है कि सिविल विवाहों को अधिक श्रप- 
नाया जाएगा | 


१. उत्तम स्त्रेसहस्ने श्व न॒ृत्यगीत विशारदेः 
वेणुवीणाविदग्पैश्व पुरुषैबेहुमियुतम्‌ । 


- विारलीय पंरिता ) उत्तर ग्गार 30-99 
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अधिक लोकाचारसम्मत रूप ; ऐसा रूप जिसे कानून, प्रथा और धर्म द्वारा पवित्र 
बना दिया गया है। अन्तर केवल यह है कि वेश्या ज़रा निम्न कोटि की है, जो 
अपनी सेवाओ्रों के लिए मज़दूरी की बाजार दर---पग्रर्थात्‌ विवाह -- से कम लेने को 
तेयार हो जाती है। आधथिक आश्रय के लाभ के लिए स्त्री अपना वह कार्य छोड़ 
देती है श्ौर अपने उस निजी व्यक्तित्व को त्याग देती है, जिसमें वह अविवाहित 
व्यक्ति के रूप में ग्रानन्द अनुभव करती थी। एक बार अपने शरीर और अपने 
गुणों को अधिकतम प्राप्त हो सकनेवाली कीमत के वदले बेचने के बाद वे बिना 
कुछ शिकायत किए उस सौदे पर टिकी रहती हैं, भले ही वे मन में गुपचुप कितनी 
ही व्यथा क्‍यों न अनुभव करती हों। वहुत-से लोग अपनी पृत्रियों को जो शिक्षा 
देते हैं, वह इसीलिए कि जिसमे वे अपने यौबन के रहते किसी पुरुष को अपनी शोर 
आकपित कर सके और अपने साधनों का उपयोग अपने-झ्रपको परिवार का एक 
मूल्यवान सदस्य वनाने के लिए कर सकें। विवाह का उद्ृश्य किसी पुरुष को फंसाना 
है कि वह किसी तरह लड़की के भरण-पोपण का ठेका ले ले । 

यह विवाह के प्रति अन्यायपर्ण दृष्टिकोण है ; क्योंकि विवाह की संस्था में 
निष्ठा और पारिवारिक जीवन के विकसित होने की सम्भावनाएं गहराई तक 
समाई हुई हैं। यह युक्ति देना कि वेश्यावृत्ति की प्रथा भद्र महिलाओं की रक्षा 
करती है, सावंजनिक स्वास्थ्य की रक्षा का उपाय है और बदनामियों को रोकती 
है, श्रन्याय पर पर्दा डालना है। पुरुष की भ्रप्टता के लिए स्त्री को नीचे गिराना 
गलत काम है। जब स्त्रियों का इस प्रकार दुरुपयोग किया जाता है, तब आत्मा 
की उनमें मुश्किल से ही कोई चमक शेष रह पाती है। व्यक्तिगत दुबंलताएं एक 
बात है ; और पशुता को अधिकृत रूप से मान्यता प्रदान कर देना बिलकुल दूसरी 
बात। स्त्रियों के साथ ऐसा वर्ताव नहीं किया जाना चाहिए कि मानो वे कोई 
सामग्री हैं। यदि हम स्त्रियों को व्यक्ति रूप में देखें, तो वेश्यावृत्ति उनके व्यक्तित्व 
के प्रति अपराध है। 


सन्तति-निरोध 


माल्थस ने जनसंख्या पर एक निबन्ध' लिखा था। उसमें उसने लिखा था 
कि यदि हमने मनुष्य की रेखाग णितीय अनुपात में बढ़ ते जाने की स्वाभाविक प्रवृत्ति 
को रोकने के लिए कुछ न किया तो वहुत शी प्र मानब-जा ति पर भयानक विपत्ति झा 
जाएगी, क्योंकि भूमि की उपज, जोकि मनुष्य के जीवन का आधार है, अधिक 
से अधिक अंकगणितीय अनुपात में बढ़ती है, और यह भ्रंकगणितीय वृद्धि भी बहुत 
सीमित समय तक ही रहती है। उसने वे उपाय सुकाए थे, जिनके द्वारा इस महा- 
विपत्ति को रोका जा सकता है: देर से विवाह (विवाह से पहले पूर्ण आत्मसंयम 
के साथ) ; और उसके बाद भी केवल तभी संभोग, जब सन्‍्तान उत्पादन करना 


बिक जननी. ऑकनननमनया 
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ग्रभीष्ट हो | परन्तु माल्थस ने जो वहुत-सी बातें मान ली थीं, उनमें से कई गलत 
हैं। यह वात प्रमाणित नहीं हो पाई कि गरीबी का कारण अ्ति-जनसंख्या है । साथ 
ही यह बात भी गलत है कि प्रकृति के साधन तेजी से बढ़ती हुई जनसंख्या का भरण- 
पोषण करने के लिए भ्रपर्याप्त हैं । 
महात्मा गांधी, यद्यपि वह स्त्रियों को अत्यधिक सन्तानोत्पदन से छटकारा 
दिलाने के लिए चिन्तित हैं, फिर भी, यह अनुभव करते हैं कि गर्भ-निरोधकों का 
उपयोग समाज के स्नायवीय (स्नायु-सम्बन्धी ) और नेतिफ स्वास्थ्य के लिए खतर- 
नाक है। वह नहीं चाहते कि हम सन्‍्तानोत्पादन की पुरानी अ्रपव्ययात्मक प्रणाली 
को अपनाए रहें, जिसमें हम बारह बच्चे उत्पन्न करते हैं और उनमें से केवल छ 
ही जीवित रह पाते हैं। उनकी दृष्टि में वार-बार के शिज्ु-जन्म को रोकने का 
उपाय यौन संयम है। गर्भ-निरोधकों के प्रयोग का अर्थ है कि हम यौन ब्रानन्द 
को अपने-आपमें एक लक्ष्य समभते हैं भ्रौर उसके साथ जुड़ी हुई ज़िम्मेदारियों से 
बच जाना चाहते हैं। हम सुखोपभोग को अपने-आ्रापमें कोई लक्ष्य नहीं मान सकते । 
गर्भ-निरोधकों के प्रयोग द्वारा हम यौन संभोग के कृत्य को दूषित कर रहे होते 
हैं। जाति को निरन्तर वनाए रखने का लक्ष्य विफल हो जाता है और आनन्द 
अपने-भ्रापमें एक उद्देश्य वन जाता है। अलैग्जेंड्िया के क्लीमेट ने कहा था, “संतान 
उत्पन्न करने के सिवाय संभोग करना प्रकृति को चोट पहुंचाना है। 
अन्य मामलों की भांति यहां भी आदर्श स्थिति उससे कुछ भिन्‍न है, जिसकी 
कि लोगों को छूट दी जानी चाहिए। विवाह की अविच्छेद्यता आदश है ; परन्तु 
कुछ खास परिस्थितियों में तलाक की छूट देनी ही होगी । इसी प्रकार संयम द्वारा 
संन्तति-निरोध आदर्श है,' फिर भी गर्भ-निरोधकों के प्रयोग का एकदम निषेध 
नहीं किया जा सकता। थह सोचना ठीक नहीं है कि पुरुष और स्त्री को एक-दूसरे 
के साथ केवल ग्रानन्द के लिए शारीरिक आनन्द नहीं लेना चाहिए और केवल 
सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिए ही ऐसा आनन्द लेना चाहिए। यह सोचना गलत है 
कि यौन वासना अपने-ग्रापमें कोई बुरी वस्तु है और यह कि सिद्धान्ततः इसे वश 
में रखना या इसका दमन करना ही धर्म है। विवाह केवल शारीरिक प्रजनन के 
लिए नहीं किया जाता, अपितु आत्मिक विकास के लिए भी किया जाता है । पुरुष 


१. यह जानना मनोरंजक होगा कि प्राचीन हिन्दू शारत्रकारों ने कुछ विशिष्ट अवसरों पर 
यौन सम्बन्ध से दूर रहने का आदेश दिया ऐ। कमलाकर ने व्यास का एक श्लोक उद्ध त किया 
है, जितका अर्थ यह है, परुप को, अपनी पत्नो से, जब वह वृद्धा हो या वन्च्या हो या दराचारिणी 
हो या जब उसके बच्चे मर जाते हों या जब अभी वह रजस्वला ह्वी न हुई द्वो या जब वह पृत्रियों 
ह्वी पुत्रियों को जन्म देती हो या जब उसके बहुत से पत्र हो चुके हों, संभोग नहीं करना चाहिए |? 
(वद्रां वन्ध्याम्‌ भ्रसदवत्ता मतापत्याम्‌ अपुष्पिण।म्‌ 

कन्यासू बहुपश्नां च बजेयन्‌ मुच्यते भयात्‌ |) 
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और स्त्री एक-दूसरे को भी उतना ही चाहते हैं, जितना कि सन्‍्तान को। नर-नारियों 
के समुदाय के जीवन से उनके एक आनन्द को हटा देना विशाल मात्रा में शारी- 
रिक, मानसिक और नेतिक कष्ट उत्पन्न कर देना होगा । लार्ड डौसन लिखता है, 
“परिवार के आकार को सीमित करना, मान लो कि चार बच्चों तक, विवाहित 
युगल पर संयम की इतनी बड़ी मात्रा थोप देना होगा, जो लम्बी अवधियों के लिए 
ब्रहयचर्य (अविवाहित जीवन ) के बराबर होगा ; श्रौर जब इस बात को याद रखा 
जाए कि आर्थिक कारणों से इस ग्रनुप भोग को विवाहित जीवन के प्रारम्भिक दिनों 
में, जबकि इच्छाएं तीब्रतम होती हैं, अपेक्षाकृत अधिक कठोर रखना होगा, तब 
मेरा यह मत है कि लोगों से एक ऐसी मांग की जा रही है, जिसका पूरा किया जा 
सकना ग्रसम्भव है : कि इसे पूरा करने के प्रयत्नों से एक ऐसा तनाव उत्पन्न होगा 
जो स्वास्थ्य और ग्रानन्द के लिए क्षतिकर हो गा, और ऐसे प्रयत्नों से नेतिक सिद्धांतों 
और ग्राचरणों के लिए गम्भीर खतरा उत्पन्न हो जाएगा। यह वात बिलकुल ही 
निरथथंक है। यह ऐसा ही है कि श्राप एक तषात॑ व्यक्ति के पास पानी रख दें और 
उसे कह दें कि वह उस पानी को पिए नहीं ।नहीं ; अनुपभोग (संयम ) द्वारा सन्‍्तति- 
निरोध या तो प्रभाव नहीं होगा, और यदि प्रभावी होगा, तो हानिका रक होगा।'! 
कभी-कभी यह युक्‍क्ति दी जाती है कि सन्तति-निरोध प्रकृति की प्रक्रिया में 
अप्राकृतिक हस्तक्षेप है। परन्तु हमने झ्रनुसन्धानों और आविष्कारों द्वारा भी तो 
प्रकृति की प्रक्रिया में हस्तक्षेप किया है। हमारी आदतें भ्रसम्य जंगली लोगों के 
व्यवहारों से भिन्‍न हैं ; श्रौर यह इसी लिए कि हमने प्रकृति के कामों में हस्तक्षेप 
किया है। यदि यह कहा जाए कि प्राचीन बातें ग्राधुनिक वातों की अपेक्षा अ्रधिक 
प्राकृतिक थीं, तो बहुविवाह और स्वेराचारं को ग्रधिक प्राकृतिक मानना होगा । 
कुछ देशों में सन्‍्तति-निरोध ग्राथिक असुरक्षा से भरे वतेमान सामाजिक वातावरण 
और माता-पिता की अपने बच्चों का जीवन अच्छे ढंग से प्रारम्भ करने की इच्छा 
के कारण, वैसा ही स्वाभाविक होता जा रहा है, जंसा कि वस्त्र पहनना । 
सन्तति-निरोध के व्यवहार पर ऐतराज़ इस कारण किए जाते हैं कि इसका 
दुरुपयोग किया जाता है। जो स्त्रियां गर्भावस्‍था, सन्तान-जन्म और बच्चों के पालन- 
पोषण के कष्टों से वचना चाहती हैं, और जो पुरुष अपने कार्यों के उत्त रदायित्व 
से बचना चाहते हैं, वे इसका प्रयोग करते हैं। किसी वस्तु के दुरपयोग के कारण 
उसके उचित उपयोग को भी त्याज्य नहीं माना जा सकता | यदि सन्तति-निरोध 
की पद्धतियों का अ्रवलम्बन वे लोग करते हैं, जो बच्चों का पालन-पोषण करने 
में श्रसमर्थ हैं, तो हम उन्हें दोषी नहीं ठहरा सकते। गरीब लोगों को बच्चे होना 
नहीं प्रवरता, पर वे उन्हें कष्ट और दरिद्रता की दशा में नहीं पालना चाहते । 
उचित इलाज ता यह है कि उनके लिए वे साधन जुटाए जाएं, जिनसे वे बच्चों 
का पालन-पोषण उचित परिस्थितियों में कर सकें । हमें परिस्थितियों को सुधा रने 
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का यत्न करना चाहिए ; यह नहीं मान लेना चाहिए कि वे परिस्थितियां स्थायी 
हैं। हम पशु नहीं हैं। यौन सम्बन्धों का नियमन, उत्तरदायी व्यक्तियों के रूप 
में, दोनों पक्षों की सहमति से होना चाहिए। यदि बच्चों की ग्रावर्यकताभ्रों को 
दृष्टि में रखते हुए आत्मसंयम की जरूरत हो, तो वह किया जाना चाहिए | यदि 
माता-पिता यह श्रनुभव करे कि अपने पारस्परिक आनन्द को बनाए रखने के लिए 
वे भविष्य का जोखिम उठा सकते हैं, तो उन्हें जोखिम उठाने से रोकने की कोई 
आवश्यकता नहीं है । हम इस वात से इन्कार नहीं करते कि यौन वासना का संयम 
संतति-निरोध से भ्रधिक अच्छा है ; पर सब मनुष्य, भले ही वे संत बनना चाहते 
हों, सन्त नहीं हैं । वर्त मान परिस्थितियों में, सामाजिक अर्थ-व्यवस्था के हित में, 
सम्तति-निरोध की सुविधाएं उपलब्ध रहनी चाहिए, वह भी विशेष रूप से गरीब 
लोगों को । 


विफलताश्रों के प्रति रुख 


किसी भी सम्यता की परख इस बात से होती है कि मानव-प्राणियों की ग्सं- 
गतियों और दुबंलताओं के प्रति उनका रुख क्या है। विवाह के सम्बन्ध में हम चाहे 
कुछ भी नियम क्‍यों न बना लें, विवाहेतर (विवाह के बाहर ) सम्बन्ध भी होते ही 
रहेंगे। नियमत:, हिन्दू ऋषियों में मानवीय दुब्ंलताओं श्रौर पराजेयता के प्रति 
असीम सहिष्णुता थी। प्राय: जिसे ग्रपराध कहा जाता है, वह एक पतित और पाश- 
विक मन की अभिव्यक्ति नहीं होता, अपितु अनुभूतिशील और प्रेमपूर्ण प्रकृति का 
प्रकटन होता है। कानून के प्रति अवज्ञा वास्तविक दुष्टता नहीं है। श्राजकल की 
नतिकता का काफी बड़ा अंश अस्वस्थ और रूढ़िग्रस्त है। हमारे आचार के नियम, 
जीवनी शक्ति के क्षीण हो जाने के कारण, प्रवाहरुद्ध होकर यांत्रिक आ्ादतों में 
बदल गए हैं। रूढ़ि समाज की सामान्य रुचि की वस्तु है। कानून या कतंव्य की 
नतिकता,यद्यपि वह सामाजिक व्यवस्था और मर्यादा के लिए अत्यावश्यक है, उच्च- 
तम कोटि की नंतिकता नहीं है। इसके निषेध नैतिक अन्तद्‌ ष्टि को सजग करने 
के निमित्त होते हैं, किसीकी आत्मा को खण्डित कर देने के निमित्त नहीं । परन्तु 
जीवन नेतिक शिक्षाओ्ं का यांत्रिक पालन करना-मात्र नहीं है। जब कोई एरुष और 
कोई स्त्री आत्मा और मन की गहरी एकता में बंध जाते हैं, जव भी वह पुरुष या 
वह स्त्री एक-दूसरे की श्रांखों में देखते हुए उस एक व्यक्ति को प्रतिविम्बित देखते 
हैं, जिसके सम्मुख वह पु रुष या स्त्री अवाक आराधना, भ्राश्चर्य , श्रोर प्रेम में लीन 
हो जाती है, जब भी कभी उनके शरीरों का मेल होता है, उससे पहले उनकी 
आत्माग्रों का मेल हो चुका होता है, तब वे एक-दूसरे के साथ जो कुछ भी करते हैं, 
वह सब पवित्र होता है। ऐसे प्रेम की पवित्रता के विरुद्ध जो कोई भी कुछ कहता 
है उसका मन ठीक दशा में नहीं है । भ्रागस्टाइन की यह उक्ति, “परमात्मा से प्रेम 


२२६ धर्म ग्रौर समाज 


करो और फिर जो जी चाहे, करो”, इसकी सूचक है कि प्रेम के सच्चे जीवन में 
कुछ वस्तु ऐसी है, जो नियमों और रूढ़ियों से ऊपर है।' यदि परम्परागत निषेध 
१. ऐबेला्ड और हेलियोस की महान कथा पर ध्यान दीजिए | वे एक-दूसरे से गहरा प्रेम 
करते थे, पर विपत्तियों ने उन्हें पृथक्‌ कर दिया था । “उनके प्रेमावेश को शब्दों में हौ समाप्त हो 
जाना पड़ा। हेलियोस ने, जो एक मठ में बन्द थी, अपने गंवाए हुए प्रेमी को लिखने की प्रेरणा 
दी, हमें लापरवाही से अपनी उस एकमात्र प्रसनता को नहीं गंवा देना चाहिए, जिसे हमारे 
शत्रओ्रों का सारा ढेंप हमसे छीन सकता | में पढ़ेंगी कि तुम्र मेरे पति हो और तुम मुझे अपनी 
पत्नी के रूप में हस्ताववर करते देखोंगे |” वह उपे श्रपत्न प्रेमातेश की रुकुमारता की याद 
दिलाती है, जिसके कारण वह पहले उससे विवाद करने से इनकार करती रही थी, 'मने तुमसे 
विवाह करने में इतनी अधिक अनिचद्धा प्रक्रट का थी, उसमे तुम्हें इस बात का विश्वास दिला पाना 
असम्भव है, यथपि में जानती थी कि 'पत्नो' कदलाना संसार में श्रधिक सम्मानजनक और धर्म में 
अधिक पवित्र हे; फिर भी 'तुम्दारों प्रियतमा' कहलाने का आकर्षण मे रे लिए कहीं अ्रधिक था, 
क्योंकि वह अधिक खतंत्रतापूर्ण था। विवाह के बन्धनों के साथ, चाहे वे कितने ही सम्मानजनक 
क्यों न हों, एक आवश्यक दायित्व-सा रहता है और में नहीं चाहती थी कि मुझे श्रावश्यक रूप से 
सदा एक ऐसे पुरुष को प्रेम करना पड़े, जो शायद तदा मुझे प्यार नहीं करेंगा। मुझे पत्नी 
कहलाने से घृणा थी, जिससे में प्रियतमा कहला कर सुख से जी सकं।” यद्याप उसने 
महमचयत्रत धारण किया हुआ था, पर उस्ते अपने »तोत पर पश्चत्ताप नहीं हो सकता था। उसके 
आंसू अपने पापों के लिंए नही, अपितु अपने प्रेमी पुरुष के लिए थे। याद रखो, में अर्भी तम्हें 
प्यार करती हूं शौर फिर भी प्रयास करती हूं कि तुम्हें प्यार करना छो ड़ सक॑ |? 'मैने बहुत बार 
प्रतिवाद में कहा दै कि मुझे ऐबेलार्ड के साथ उसका “प्रियत॑मा' के रूप में रहना किसी दूसरे परुप 
के साथ सारे संसार की सम्राह् बनकर रहने से भा कीं अधिक पसन्द है। तुम्हारी आ्राज्षा का 
पालन करने में मुझे उत्तसे भी कद्दी अधिक आनन्द होता था, जितना कि सारा पृथ्वी के राजा की 
धमपत्नी बनने से मिल सकता । पन और आटम्बर प्रेम के रक्ता-कवच हैं ।? !--ए ट्रेजरी भ्राफ 
दि वल्ड स ग्रेट लेटसं,' ऐम० लिंकन शुस्टर द्वारा सम्पादित (( ६४४), पृष्ठ ३७ 
““ऐब्ेलाड ने शपथपुबंक परित्यक्त प्रेम और श्राकांक्षित प्रेम के अन्तई-द्व में, जबकि धर्म 
एक भोर चलने का आदेश देता था भर दूसर। भरोर प्रेम श्रपना प्रभुत्व जमाए हुए था, उत्तर दिया! 
बिफल ओर विक्ञत दाशंनिक ने अनुभव किया कि संसार-त्याग के परिणाम सदा पवित्रता और 
कतंन्य हं। नहीं होते, “मरुस्थल में भी, जबकि स्वर्ग के ओस-विन्दु हमपर नहीं गिरते, हम उसे 
प्रेम करते हैं, जिसे हमें प्रेम करना छोड़ देना चाहिए ।” उसने सेट पाल और भ्रस्त के अन्यों 
में ध्यान लगाकर अपनी प्रियतमा क। स्मृति से अपनी रक्षा करने का निष्फल प्रयत्न किया था, 
ओर उससे (अपनों प्रियतमा से) अनुरोध किया था के वह अपने प्रेम की स्थिरता रा उसके 
क्टों में भौर वृद्धि न करे। यह श्रेष्ठ प्रेम-कथा एक ऐसी दुविधा को सार रूप में प्रस्तुत करती है, 
जो उतनी हो प्राचोन है, जितनी मानव-जाति | सारा आवेश समाप्त हो जाने पर यह पर्म-विशान 
ओर घसिद्धमन्तों के पत्रों में जाकर समाप्त हुई; एक पलायनवाद, जिसे सब परित्यक्त प्रेमियों को 
सान्‍्व॒ना दे सकना चाहिए, पर जो दे नहीं पता ।/--टाइम्स लिटरेरी सप्लीमैं”'! २१ जून, 
१६४१, एृष्ठ २६८ 
“बुदरिंग हाइट्स' में केथी कहती है, “इस तंसार में मेरे बड़े कष्ट हीथक्लिफ के ही कष्ट रहे 
दैं; ओर में उनमें प्रत्येक को शुरू से ही देखतों और अनुभव करती रही हूं; जीवन में मेरा सबसे 
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ओर संस्थागत रुख कभी प्रेम और आनन्द के जीवन में बाधा डालते हों, तो उनका 
उल्लंघन किया जा सकता है। विवाह के नियमों का उद्देश्य व्यक्ति की प्रकृति को 
अनुशासन में रखना और शरीर-रचनात्मक, जातीय, सामाजिक, मानवीय और 
आत्मिक तत्त्वों में समस्वरता उत्पन्न करना है। इसके लिए नियन्त्रण और अनु- 
शासन की आवश्यकता होती है। असफलताएं किसी भी स्तर पर, शरी र-रचना- 
त्मक मानवीय या ग्रात्मिक स्तर पर, उत्पन्त हो सकती हैं। हम यह मान लेते हैं कि 
एकविवाह स्वाभाविक है। परन्तु यह बात इतनी सीधी-सादी नहीं है । हमारे अंदर 
वासनाएं हैं । निष्ठा बनाए रखना, यद्यपि ग्रत्यन्त आवश्यक है, पर सरल नहीं है । 
कुछ लोग ऐसे भी हैं, जो निष्ठा को एक बेहूदा और कर संस्कार, पृर्णरूप से जी 
पाने की असमर्थता का परिणाम, रूढ़ियों के प्रति भावनाहीन रुचि, घृणित कायरता 
झ्ोर सूक-बूक का अभाव मानते हैं। बहुत बार हम समभते हैं कि यदि स्त्री को 
पति और सन्‍्तान मिल जाएं, तो जो कुछ वह चाहती है, वह सब उसे मिल गया। 
सम्भव है वह प्रवंचना से मुक्त होने से, या एक मिथ्या मोह से छटकारा पाने से 
डरती हो ; सम्मानित होने का भाव, घरेलू भ्रनुराग और करतंव्य की एक यह कठोर 
भावना, कि सामाजिक जीवन रूढ़ियों के, चाहे वे कितनी ही दोषयुक्‍त क्‍यों न हों, 
पालन करने पर ही निर्भर है, उसे सीधे रास्ते पर चलाते रह सकते हैं ;पर फिर 
भी सम्भव है कि उसकी सम्पूर्ण प्रकृति प्री तरह पलल्‍लवित और पुष्पित न हो 
पाए। सम्भव है कि उसकी इच्छा जागरित तो हो चुकी हो, पर शान्त न हुई हो। 
यह तनाव विवाह की 'समस्या' का जनक है। प्रेम की व्यथाएं सुन्दर तो मानी 
जाती हैं, परन्तु नेतिक नहीं। यदि हम उल्लंघनों के प्रति सहिष्णु न हों, तो हम 
पर्याप्त रूप से मानवीय नहीं हैं। सुकरात का महत्त्व मिलेटस की अपेक्षा, जो केवल 
नेतिक व्यक्ति था, कहीं श्रधिक है। ईसा में फेरिसी की अपेक्षा, जो केवल रूढि- 
पालन की दृष्टि से सही था, कहीं अधिक अच्छाई थी। यदि विवाह के बिना प्रेम 
प्रवेध है,तो प्रेम के बिना विवाह ग्रनेतिक है। कठोर और अपूर्ण सामाजिक नियमों के 
परिणामस्वरूप अ्रनेक महत्त्वाकांक्षाएं कुचली जाती हैं प्रोर अनेक जीवन नष्ट हो 
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बड़ा विचार वह स्वयं (हंयबलाफ) ही है । यदि और सत्र कुछ नष्ट हो जाए औ्रौर बह बचा रहे, 
तो मेरा श्रस्तित्व भी बना रहेगा; परन्तु यदि और सब कुछ बनरदे, और वह समाप्त हो जाए, 
तो यह समार एकदम अपरिचित हो उठेगा ; मैं इसका कोई श्रंग प्रतीत ही न होऊंगी | लिंटन के 
प्रति मेरा प्रेम जंगल का हरियाली की भांति दै ; में भलो भांति जानती हूँ कि जैसे शिशिर बच्चों 
को बदल देती है, बसे ही समय इस प्रेम को बदल देगा । परन्तु हीथब्लिफ के प्रति मेरा प्रेम उन 
बच्चों के नोचे की शाश्वत चद्मानों की भांति हैं ; जिन्हें देखकर कोई विशेष दीख सकने योग्य 
आनन्द नहीं होता, पर वे आवश्यक हैं । नेलो, में ई|थक्लीफ ही हू । वह सदा, सदा भेरे मन में 
रहता है; एक आनन्द के रूप में नहीं, जितना भानन्द मैं सदा खयं अपने लिए हू, उससे अधिक 
नहीं, अपितु मेरे श्रपने झस्तित्व के रूप में । इसलिए हमारे विच्छेद की बात फिर मत कहना ; 
यह भव्यवहाय॑ है|? 
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जाते हैं । हम शरीर की परम निष्ठा को आत्मा की विचलित आस्था की श्पेक्षा 
ग्रधिक महत्त्व देते हैं। एक बार एक युवक रास्ते के किनारे बैठा था और उसने एक 
दोषी स्त्री से कहा था,“मैं तुम्हें दोषी भी नहीं ठहराता। जाओो ; अ्रब झ्रागे पाप मत 
करना ।” विशुद्धिवादी (प्योरिटन) बनकर हम प्राय: अ्रमानवीय ढंग से कार्य 
करने लगते हैं। नतिकता दो प्रकार की होती है; एक तो परम, जो औचित्य की 
होती है; भर दूसरी सापेक्ष, जो सामाजिक रूढ़ियों की होती है, और जिसे प्रत्येक 
समाज अपने-अपने ढंग से श्रलग ही रच लेता है। नैतिक नियमों का पालन करने 
के द्वारा हमें उस आदर्श के निकटतम पहुंचने का यत्न करना चाहिए, जो नैतिक 
की अपेक्षा पवित्र भ्रधिक है, जो सही की अपेक्षा सुन्दर ग्रधिक है, जो यथेष्ट की 
श्रपेक्षा पूर्ण भ्रधिक है और जो कानून की अपेक्षा प्रेम अधिक है । 

कभी-कभी तो रामायण तक भी गलत आदश प्रस्तुत कर बैठती है। रावण 
की पराजय के पश्चात्‌ राम सीता को फिर ग्रहण करने से इसलिए इनकार कर 
देते हैं, क्योंकि वह इतने लम्बे समय तक रावण के घर रही ।" सीता प्रतिवाद करते 
हुए कहती है कि कंद में रहते हुए उसका अपने शरीर पर कोई वश नहीं था। मन 
पर झ्रवइ्य उसका झ्पना वश था, और वह सदा उसके प्रति निष्ठावान रहा।* 
स्मृतिकारों ने इस कठोर विधान को नहीं ग्रपनाया । यजुरवेद में, यज्ञ में एक विशिष्ट 
स्थल पर स्त्री से प्रश्न किया गया है, “तेरा प्रेमी (पार) कौन ? ” (कस्ते जार:) 
भ्रौर जब वह अपने प्रेमी का नाम बता देती है, श्रर्थात्‌ श्रपने दुराचार को स्वीकार 
कर लेती है, तो वह पाप से मुक्त हो जाती है। मनु ने विभिन्‍न प्रकार के पुत्रों का 
परिगणन करते हुए प्रेमी से उत्पन्न पुत्र (जारज ) का उल्लेख किया है । यदि स्त्रियों 
को कोई कंदी बना ले श्रौर उनके साथ बलात्कार कर ले, तो उन स्त्रियों के प्रति 
सहानुभूति का बर्ताव होना चाहिए, और प्रायश्चित्त की कुछ विधियां पूरी करके 
उन्हें फिर ग्रहण कर लिया जाना चाहिए । बशिष्ठ का मत है कि यदि को ई स्त्री शत्रु 
द्वारा कैद कर ली जाए या डाकुओओरं द्वारा भगा ली जाए या उससे उसकी इच्छा के 
प्रतिकल वलात्कार किया जाए, तो उसका परित्याग करना उचित नहीं ।* अन्नि 








2. रावणादुपरिश्रष्टं दुष्टा दुष्टेन अक्तुषा, 
क्थ त्वां पुनराददां कुल व्यपदिशन्‌ महत्‌ |--8६-१ १८-२० 
२. मद्धीन॑ तु यत्तन्मे हृदयं त्वयि वतते, 
परावीनेषु ग्रात्रेपु कि करिष्याम्यनीखरा |--६-११६८-८ 
३. स्वयं विप्रतिपनन्‍ना वा थदि वा विप्रवासिता 
बलात्कारोपनकता वा जोरहस्तगतापि वा 
न त्याय्या दृफिता नारी नास्यास्त्यागों विधीयते 
पुष्पफालमुपासीत ऋतुकालेन.. शुद्ध्यति | --धमंसूत्र, ३१८-२-३ ; ३-५८३ १ १-८ 
साथ ही देखिए शथवेवेद, १-३-४-२--४ 
घ-४१ 
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का विचार यही है ।" बलात्कार के ऐसे मामलों पर भी विचार किया गया है, 
जिनके बाद गर्भ रह गया हो; और गत्रि तथा देवल के मतानुसार, सन्‍्तान-जन्म के 
बाद स्त्री को फिर परिवार में ग्रहण कर लिया जाता है, यद्यपि शिशु को त्याग 
देना होता है, जोकि ग्रनुचित है। तेरहवीं शताब्दी के बाद आचार के नियम और 
सख्त हो गए और बलात्कार की शिकार हुई स्त्रियों को फिर परिवार में ग्रहण नहीं 
किया जाता था। इस घोर अन्याय के कारण हिंदू जाति को नुकसान उठाना पड़ा 
है श्रौर इसका बहुत भारी मूल्य चुकाना पड़ा है। 
वेदिक काल में जो स्त्रियां पथ भ्रष्ट हो जाती थीं, वे यदि अपनी भूल स्वी- 
कार कर लेती थीं, तो उन्हें फिर धामिक कार्यों में भाग लेने की श्रनुमति मिल जाती 
थी ।* वशिष्ठ तो उन स्त्रियों को भी, जिन्होंने व्यभिचार किया हो, फिर ग्रहण 
कर लेने के पक्ष में है, यदि उन स्त्रियों को अपने किए पर पश्चात्ताप हो और वे 
उसके लिए प्रायश्चित करें। पराशर का मत है कि व्यभिचारिणी स्त्रियों का परि- 
त्याग केवल उसी दशा में किया जाना चाहिए, जब वे पक्की पापिष्ठा बन गई हों।3 
व्यभिचार के लिए भी स्त्री की ग्पेक्षा पुरुष अधिक जिम्मेदार हैं।'* 
ग्रतीत के युग वास्तविक मानव-प्राणियों से भरे थे, अमूर्त धारणाओओं से नहीं ; 
ऐसे व्यक्तियों से, जिनके अनुभूतिशील और सुकुमार हृदयों में वासनाएं भरी थीं ; 
जो नवोदित प्रेम, ग्रंधी वासना, आवेशपूर्ण सुकुमा रता, सन्देह, आशंका, ग्रवहेलना, 
विषाद और निराशा में से होकर गुज़ रते थे; ऐसे व्यक्ति, जो अपने-आपको वासना 
के प्रवाह में छोड़ देते थे और जिन्हें नैतिक नियमों का उल्लंघन करने में संकोच 
नहीं होता था। ऋग्वेद तक में हमें पथश्रष्ट हो जानेवाली स्त्रियों का, भ्रसती 
पत्नियों* का, प्रेमियों के साथ भाग जाने का और अवैध संयोगों का उल्लेख मिलता 
है। हमारे महाकाव्य विश्वामित्र और मेनका की सी कहानियों से भरे पड़ हैं, जिनमें 
बड़े-बड़े महान व्यक्ति भी रूढ़िगत कतेंव्य के संकीर्ण मार्ग पर लड़खड़ाते श्रौर 
ठोकरें खाते दिखाई पड़ते हैं। हममें से भ्रधिकांश की भ्रपेक्षा कहीं अधिक ग्रच्छे 
आदमी भी, जिन्होंने ऐसे-ऐसे काम किए, जिन्हें करने की हम कल्पना भी नहीं कर 
सकते, हमारी सामान्य दुबंलताश्रों के शिकार थे। व्यास का जन्म एक अ्रविवाहित 
ग्त्राह्मण कन्या से हुआ था, जिसका लावण्य तपस्वी पराशर के लिए ग्रसह्य रहा। 
भीष्म एक ग्रविवाहित स्त्री का पुत्र था। पुरु शमिष्ठा का सबसे छोटा पुत्र था; 
शर्भिष्ठा रानी की परिचारिका एक राजकुमारी थी, और इसीलिए ठीक-ठीक राजा 
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ययाति की पत्नी नहीं थी ; फिर भी, कालिदास के कथनान्‌सार, कण्व ऋषि जब 
शकुन्तला को उसके पति के घर भेजने लगते हैं, तो उसे वसा ही बर्ताव करने को 
कहते हैं, जैसा कि शर्मिष्ठा ने ययाति के साथ किया था।” हमारे सामने माधवी 
का भी उदाहरण है, जो ययाति की पुत्री थी । वह एक तपस्वी गालव के आश्रय में 
रखी गई थी । गालव ने उसे, एक के बाद एक, चार राजाओं के पास इस शर्त पर 
रखा कि उन्हें उससे एक पुत्र का जन्म होने के बाद उसे छोड़ देना होगा । इस 
प्रकार वह चार पुत्रों की माता बनी । जब वह अपने माता-पिता को वापस लौटा 
दी गई, तो गालव ने उसे विवाह करने को विवश किया और उसके लिए स्वयंवर 
का ग्रायोजन किया । स्वयंवर में माधवी ने वरमाला एक पेड़ पर रख दी, जो इस 
बात की सूचक थी कि उसने वन में रहकर तपस्वी जीवन बिताने का निश्चय कर 
लिया है। एक विधवा स्त्री, उलूपी ने अर्जुन से याचना की और उससे अर्जुन का. 
पुत्र इरावण उत्पन्न हुआ । महाकाव्य महाभारत स्पष्ट रूप से स्त्रियों के पक्ष में 
है। यौन दुराचरण ग्पनी परिस्थितियों से ही अपराध या पाप बनता है, और 
ग्राखिरकार शरीर के पाप आत्मा के पापों से अ्रधिक बड़े नहीं हैं। हमें उन बातों 
को, जो मानवीय हैं, धर्म-परायणता की भावना से परखना चाहिए। यौन जीवन 
का सका रात्मक पक्ष (पौजिटिव साइड) एक नितांत व्यक्तिगत वस्तु है, जिसका 
पथ-प्रदर्शन रुचि और स्वभाव द्वारा होता है ; यह बहुत कुछ ग्राकांक्षा और कारी- 
गरी का-सा मामला है। व्यक्तिगत (निजी ) आ्राचरण पर ये सब निषेध और प्रति- 
बन्ध, केवल उनको छोड़कर, जो समाज के हित में, विशेष रूप से दुर्बलों और 
ग्रल्पवयस्कों के हित में लगाए हैं,.हटा लिए जाने चाहिएं । महाभारत में सुनिश्चित 
रूप से उस बात की ओर सामाजिक भुकाव दिखाई पड़ता है, जिसे पुरुषों और 
स्त्रियों के बीच विवाह-भिन्‍न या परीक्षणात्मक सम्बन्ध कहा जा सकता है। इस 
प्रकार के सम्बन्धों पर मुख्य ऐतराज यह है कि उनसे यौन गेरजिम्मेदा री की ग्रादत 
बढ़ने या जनद्वेषी यौन स्वेराचारिता बढ़ने की ओर भुकाव रहता है। परन्तु हम 
स्वैराचरण के ढंग की वस्तु के विषय में विचार नहीं कर रहे, जिसे किसी भी 
उपाय से किसी दूसरी चीज़ में बदला ही नहीं जा सकता। स्वैराचरण तो एक रोग 
है, जिसकी चिकित्सा की जानी चाहिए । ग्नुभूतिशील नर-नारियों के पतित होकर 
स्वेराचारी व्यक्ति बन जाने की कोई आशंका नहीं है । 

कुछ बहुत ही अ्पवादरूप मामलों में, कुछ लोगों के लिए विवाह-भिन्‍न सम्बन्ध 
ही एकमात्र उपाय होते हैं, जिनके द्वारा वे अपने यौन जीवन को तृप्तिजनक, बहु- 
मूल्य और यहां तक कि स्थायी बना सकते हैं। वह समय कभी का बीत चुका, जब 
कि पुरुषों और स्त्रियों को इस उपाय से निष्ठाशील बनाए रखा जा सकता था कि 
उनके लिए निष्ठाहीन बन पाना कठिन कर दिया जाए। हमारे पास सबसे बड़ा 


१. ययातेरिव शर्मिष्ठा भतुबहुमता भव । 


हिन्दू समाज में नारी २३१ 


उपहार अपना सच्चा आत्म (सैल्फ) है। इस ईमानदारी के बिना किसी भी व्यक्ति 
का किसीके लिए कोई मूल्य नहीं है, यहां तक कि स्वयं उसके भ्रपने लिए भी नहीं । 
पति द्वारा किया गया व्यभिचार साधारणतया पत्नी द्वारा किए गए व्यभि- 
चार की अपेक्षा अधिक क्षम्य समका जाता है। इसका कारण यह है कि पिछली 
इत सब शताब्दियों में पुरुषों का ही बोलबाला रहा है। वे भ्रपनी पत्नियों को यह कह- 
कर ठगते रहे हैं, कि उनकी चूक का कोई खास महत्त्व नहीं है, क्योंकि इससे मूल 
सम्बन्धों में कोई परिवर्तन नहीं होता ; गह तो क्षणिक मामला है, एक ऐसा कायें, 
जिसका बाद में कोई परिणाम नहीं होगा। यदि पत्नी रुष्ट हो श्र शिकायत करे, 
तो पुरुष ज़ोर-जब रदस्ती का रुख अपनाता है कि इस प्रकार का कार्य उसके लिए 
अत्यावश्यक है श्रौर यह कि हमारे छोटे-छोटे नैतिक नियमों की अपेक्षा उसका सुख 
कहीं अधिक महत्त्वपूर्ण है। यह दुहरा प्रमाप (मानक ) भ्रं शत: स्वामित्व की भावना 
के कारण भी है।' स्त्री सम्पत्ति है। व्यभिचार सम्पत्ति के प्रति श्रपराध है ।* यह 
उन अनन्य अधिकारों का अवेध उपभोग है, जो पति को अपनी पत्नी के ऊपर प्राप्त 
हैं।' गाल्सवर्दी ने स्त्री की एक सम्पत्ति के रूप में, फोर्साइट द्वारा प्रस्तुत, धारणा 
के सम्बन्ध में बहुत बढ़िया लिखा है। विवाह के नाम पर हम स्त्री के देह पर निहित 
अधिकार प्राप्त कर लेते हैं। स्त्री भी भ्रपने पुरुष पर सम्पत्ति का सा अधिकार भ्रनु- 
भव करती है। यदि कोई पुरुष विवाह-सम्बन्ध की निष्ठा को भंग करता है, तो वह 
अपने परिवार में कोई नया रक्त नहीं ला रहा होता, जबकि पत्नी के असतीत्व से 
परिवार में नया रक्त प्रविष्ट हो रहा होता है, इसलिए पत्नी का व्यभिचार अभ्रधिक 
पापपूर्ण माना जाता है। पर हम यह नहीं कह सकते कि सब यौन प्रतिबन्धों के मूल 
में सम्पत्ति की धारणा ही काम कर रही है। यौन ईर्या व्यक्ति की निजी सम्पत्ति का 
उल्लंघन होने की अपेक्षा कुछ और भ्रधिक वस्तु की द्योतक है। यह शोक की भअनुभूात 
है । यह एक विचार भी काम करता है कि सतीत्व और पवित्रता साथ ही रहती हैं। 
प्रनुशासत या अपनी प्राकृतिक प्रवृत्तियों को मर्यादाओं में बांधना गानवीय 
गौरव के लिए अनिवायय है। प्लेटो अपने 'फिलैबस' में कहता है, “प्यारे फिलेबस, 
जब मर्यादाप्रों की देवी ने उहंडता और तृप्ति, पेटपन श्र लोभ के मामले में सब 
प्रकार की दुष्टता को सीमा का उल्लंघन करते देखा, तो उसने मर्यादित होने का 
कानून या व्यवस्था बनाई ; भर तुम कहते हो कि यह प्रतिबन्ध आनन्द की मृत्यु 
था; और मैं कहता हूं, यह प्रतिबन्ध ही ग्रानन्द का बचाव था।” यदि हमारी 
१. सेंट पाल कद्दता है, “पुरुष परमात्मा की प्रतिमूर्ति और महिमा है; परन्तु स्त्री परुष 
की महिमा है । क्योंकि पुरुष स्त्री का नहीं है; भ्रपितु स्त्री पुरुष की है। पुरुष का सजन भी सत्र के 
लिए नहीं हुआ ; अपित स्त्री का सृजन परुष के लिए हुआ दै ।”?--१ 'कोरिन्धियन्स' ११-७-६ 
२. अथों हि कन्या '"।--कालिदास, 'शकुन्तला,' ४ 


" ! * मनु से तुलना कीजिए, “पुरुष को किसी दूसरे के क्षेत्र में बीज नहीं बोना चाहिए |” 
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महत्त्वाकांक्षा सत्य, शिव और सुन्दर जीवन तक पहुंचने की है, तो हमें भ्रनुशासित 
जीवन बिताना होगा । वासनाओं की छलकती हुई उग्रता इस बात की मांग करती 
है । यदि ऐसा न होगा, तो हम प्रेम के नाम पर उस सबको उचित ठहराने लगेंगे, 
जो कुत्सित, दुःख़मय और लज्जाजनक है। मलिनता हमें पवित्र नहीं वना सकती । 
यह स्पष्ट है कि साधारण मनुष्यों के लिए लक्ष्य तक पहुंचने का सरलतम मार्ग 
रूढ़िगत नियमों का पालन करना है। केवल उन लोगों को, जो भली भांति ग्नु- 
शासित हैं ग्नौर जिनमें ज्ञान ग्रहण की सूुक्ष्मता विकसित हो चुकी है, जेसी कि संत 
लोगों में स्पष्ट दिखाई पड़ती है, इन नियमों से आगे जाने का अधिकार है । 
लोगों में एक ऐसी घारणा फंली हुई हे कि रूस में गलत ग्र्थों में स्वतंत्र प्रेम 
का समर्थन किया जाता हूँ। इसे मिथ्या सिद्ध करने के लिए लेनिन ने १६२० में 
जो कुछ क्लारा ज़ैतकिन को लिखा था, उसे उद्धुत कर देना पर्याप्त होगा। “हमारे 
युवक-युवतियों का यौन समस्याझ्रों के प्रति बदला हुआ रुख एक सिद्धान्त का 
प्रश्न' है, और यह एक उपसिद्धान्त (थ्योरी) पर निर्भर है । कुछ लोग अपने इस 
रुख को क्रान्तिकारी' और 'कम्युनिस्ट' (साम्यवादी ) रुख बताते हैं। वे सच- 
मुच विश्वास करते हैं कि बात ऐसी ही है। पर मुझे यह बात जरा भी नहीं जंचती । 
यद्यपि मैं किसी तरह भी भ्रतिसंयमी तपस्वी नहीं हूं । फिर भी अपने युवक लोगों 
का, और कभी-कभी प्रौढ़तर लोगों का भी, यह तथाकथित 'नया यौन जीवन मु 
बहुधा केवल बूर्जुआ (मध्यमवर्ग के) लोगों का धन्धा, बूर्जुआ वेश्यागार का 
विस्तार-मात्र प्रतीत होता है। हम कम्युनिस्ट लोगों के मन में प्रेम की स्वतंत्रता 
की जो धारणा है, उससे इसका कोई वास्ता नहीं है । तुम्हें वह बदनाम उपसिद्धान्त 
मालूम ही होगा कि कम्युनिस्ट समाज में यौन वासना की तृप्ति" “उतना ही 
सीधा-सादा और मामूली काम है, जितना कि एक गिलास पानी पी लेना। इस 
पानी के गिलास के सिद्धान्त ने हमारे युवक-युवतियों को बिलकुल सनकी बना 
दिया है। यह सिद्धान्त अपने जवान लड़कों और लड़कियों के विनाश का कारण 
बना है । जो लोग इसका समर्थन करते हैं, वे ग्रपने-आपको माकक्‍संवादी कहते हैं। 
उनका धन्यवाद ! किन्तु माक्संवाद यह नहीं है। ये बातें उतनी (पानी के गिलास 
जितनी ) एकदम सरल नहीं हैं। यौन जीवन में जो कुछ वस्तु पूर्ण होती है, वह 
सबकी सब केवल प्राकृतिक ही नहीं होती, भ्रपितु कुछ वस्तु ऐसी भी होती है, जिसे 
हमने संस्कृति द्वारा अधिगत किया है, भले ही वह कितनी ही उच्च या कितनी ही 
निम्न क्यों न हो । यह ठीक हूँ कि प्यास अ्रवश्य बुभाई जानी चाहिए। पर क्‍या 
कोई ऐसा सामान्य व्यक्ति होगा, जो सामान्य परिस्थितियों में कीचड़ में लोटने 
लगे और छोटे-से जोहड़ में से पानी पीने लगे ? या फिर ऐसे गिलास में पानी पिए, 
जिसके किनारे लोगों के होंठों को छु-छुूकर चीकटे हो गए हों ? श्नौर सबसे महत्त्व- 
पूर्ण तथ्य इस समस्या का सामाजिक पहलू हूँ। पानी पीना एक वेयक्तिक कार्य है। 
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दूसरी ओर, प्रेम में दो व्यक्ति फंसे होते हैं। और तीसरा, एक नया जीवन श्रौर 
प्रकट हो सकता है । यही वह बिन्दु है, यह तथ्य, कि जहां पहुंचकर समाज के हितों 
का सम्बन्ध उपस्थित होता है । समाज के प्रति भी कुछ कतंव्य है। क्रान्ति के लिए 
जनता और व्यक्ति, दोनों से एकाग्रता की और शक्ति बढ़ाने की अपेक्षा है। वह 
ऐसी लम्पटताओं को सहन नहीं कर सकती, जो डेनुंजियों के नायकों झ्ौर नायि- 
कागञ्रों के लिए साधारण हो सकती हैं । यौन उच्छुंखलता बूर्जुआ जगत्‌ की वस्तु 
है। यह जीर्णता का प्रमाण है। परन्तु श्रमिक-वर्ग तो उन्‍नति की ओर बढ़ता हुआ 
वर्ग है। उसे नींद लाने के लिए या उत्तेजना पाने के लिए मादक वस्तुओं की कोई 
आवश्यकता नहीं है। श्रात्म-संयम, झ्रात्म-अनुशासन दासता नहीं हैं। नहीं, प्रेम 
में भी आत्म-संयम, दासता नहीं कहा जा सकता ।”” हमें अपने-प्रापको इस भ्रम 
से मुक्त कर लेना चाहिए कि आदिमकालीन कामुकताएं उन्‍नत विचार का 
नवीन रूप हैं। सभ्यता मनुष्य द्वारा असंस्कृत प्रकृति पर क्रमशः प्राप्त आधि- 
पत्य का नाम है। जिस राष्ट्र में यौन मामलों में ब्रह्मचयं श्रौर आत्म-संयम का 
पालन अधिक विस्तृत रूप से किया जाएगा, वह बलवान और सृजनशील राष्ट्र 
बनेग।।' 

जीवन के केवल दो ही मार्ग हैं: एक तो आात्म-उपभोग का सरल श्रौर विस्तृत 
मार्ग ; दूसरा आत्म-संयम का कठिन और संकीण्ण मार्ग । इनमें से पिछले मार्ग पर 
चलने के लिए जोखिम, वीरता, अपस रण (डंज़र्शन ) और गलतफहमियों की गुंजा- 
इश रहती है ; परन्तु पुरुष की आत्मा के योग्य यही मार्ग है। जीवन सरल होने के 
लिए नहीं है। इसका उद्देश्य आवेशपूर्ण प्रानन्द या कौतुक नहीं है, भ्रपितु भश्रात्मा 
की मुक्ति है। विवाह इस मुक्ति के लिए एक साधन है। प्रत्येक पीढ़ी में भारत में 
ऐसी करोड़ों स्त्रियां होती रही हैं, जिन्हें बचच्चपि कोई यश नहीं मिला, फिर भी 
जिनके दैनिक अस्तित्व ने जाति को सभ्य बनाने में सहायता दी है, जिनके हृदय का 
जोश, आझात्म-बलिदानी उत्साह, प्राडम्बरहीन निष्ठा, और जबकि उन्हें कठिनतम 
परीक्षाग्रों में से गुजरना पड़ा, तव भी कष्ट-सहन में सशक्तता, हमारी इस प्राचीन 
जाति के गौरतर की वस्तुओं में से हैं। स्त्रियां माता के रूप में वर्तमान व्यवस्था के 
अत्याचार और ग्रन्याय के प्रति और भी भ्रधिक सचेत होती हैं भौर प्रात्मा में एक 
गहरा और दूर-परिणामी परिवततंन कर सकती हैं श्र उसे एक नई जीवन-दौली 
क्रा रूप दे सकती हैं | तभी एक "नवीन मानव' का जन्म होगा। 


१. क्लौस मैहनट में उद्ध त, 'यूथ इन सोबियत रशिया”, डेविडसन द्वारा सम्पादित, 
पृष्ठ २०७ 

२. ऐल्ट्अस हकक्‍्सले से तुलना कीजिए, “किसी भी समाज की सांस्कृतिक दशा ठोक उन 
प्रतिबन्धों के झनुपात में उन्नत होती है, जो वह विवाह से पूर्व और विवाह के बाद यौन संभोग के 
लिए श्रवसरों पर लगाता है ।?-- एड्स ऐंड मीन्स! 
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एक स्थिति ऐसी भी झा जाती है, जब ग्राध्यात्मिक स्वतंत्रता की साधना में 
पारिवारिक बन्धन भी ट्ट जाते हैं। सामाजिक बन्धनों को स्वीकार करके हम उनसे 
ऊपर उठ जाते हैं। विवाहित जीवन मुक्ति के लिए आवश्यक नहीं है। मनुष्य की 
नैतिक उन्नति में: एक स्थिति ऐसी अ्राती हें, जब हम भ्रपनी यौन इच्छागओं पर 
विजय पा लेते हैं, मन और शरीर के ब्रह्मचयं की साधना करते हैं और सम्पूर्ण 
विश्व के कल्याण के साथ ग्पना एकात्म्य स्थापित कर लेते हैं । 


५ | युद्ध और अहिंसा 


युद्ध का उत्कृष्ट वस्तु के रूप में बशन--हिन्दू दष्टिको ण--ईप्ताई-द्टि- 
कोण--बुद्ध की आन्तियां--त्रादर्श समाज--जीवन-मूल्यों के सम्बन्ध में 
शिक्षण--ांधी जी 


पद्ध का उत्कृष्ट वस्तु के रूप में वर्णन 


आइए, इस ग्रन्तिम भाषण में हम समाज में शक्ति या बलप्रयोग के प्रश्न पर 
विचार कर ले । महात्मा गांधी के श्रहिसा पर आग्रह और युद्ध के कारण यह प्रश्न 
बहुत महत्त्वपूर्ण हो उठा है और यह आवश्यक है कि हम इस विषय में यथासंभव स्पष्ट 
विचार बना लें । शताब्दियों से युद्ध को, जो एक-दूसरे को मारने का संगठित प्रयत्न 
है, स्वाभाविक और राष्ट्रीय जीवन का एक स्वस्थ काय बताया जाता रहा है। हममें 
तर्क-बुद्धि और सुझ-बू के है, जिसका उपयोग हम अपने कार्यों को उचित सिद्ध करने 
के लिए करते हैं । कहा जाता है कि युद्ध श्रच्छे उद्देश्यों को पूरा करने के साधन हैं । 
यहां कुछ उद्धरण दिए जाते हैं, जिनसे यह बात स्पष्ट हो जाएगी । नीट्शे का कथन 
है, “जो राष्ट दुबंल और दयनीय होते जा रहे हैं, उनके लिए, यदि वे सचमुच जीते 
रहना चाहते हैं, युद्ध को शोषधि के रूप में सुकाया जा सकता है।” उसने कहा, 
“पुरुषों को युद्ध का प्रशिक्षण दिया जाए और स्त्रियों को वीर सन्तान उत्पन्न करने 
का ; बाकी सब बातें बेंहदा हैं ।” “तुम कहते हो कि यदि उद्देश्य अच्छा हो, तो 
उसके कारण युद्ध तक को भला समभा जा सकता है ? मैं तुमसे कहता हुं कि भ्रच्ले 
युद्ध के कारण किसी भी उद्देश्य को भला समझा जा सकता है।” रस्किन का कथन 
है, संक्षेप में, मेरा विचार है कि सब महान राष्ट्रों ने अपने विचारों की सत्यता 
ओर सबलता को युद्धों में ही पहचाना है ; युद्धों द्वारा वे राष्ट्र पनपे और शान्ति 
द्वारा नष्ट हो गए ; युद्ध से उन्होंने शिक्षा ली और शान्ति द्वारा ठगे गए ; एक वाक्य 
में, युद्ध में उनका जन्म हुआ और शान्ति में वे मर गए। मोल्टके ने कहा, “युद्ध पर- 
मात्मा के संसार का एक शआ्रान्तरिक अंग है, जो मनुष्य के सर्वोत्तम गुणों का विकास 
करता है।” वह लिखता है कि स्थायी शान्ति केवल एक स्वप्न है भौर साथ ही, 

२३५ 
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“और वह भी कोई सुन्दर स्वप्न नहीं ।” बनंहार्डी ने घोषणा की, “युद्ध एक प्राणि- 
शास्त्रीय आवश्यकता है ; यह मानव-जाति के जीवन में एक अनिवार्य नियामक 
वस्तु है, जिसके ग्रभाव में विकास का एक ऐसा क्रम चलता, जो मनुष्यों की विभिन्न 
जातियों के लिए हानिकारक होता और जो साथ ही सारी संस्कृति के पूर्णतया 
प्रतिकल होता ।'''*'' युद्ध के अभाव में घटिया और चरित्रहीन ज[तियां स्वस्थ और 
सशक्त जातियों पर हावी हो जातीं, और परिणामस्वरूप सब क्षेत्रों में पतन ही 
होता । युद्ध नेतिकता का एक अनिवार्य उपकरण है । यदि परिस्थितियों के कारण 
आवश्यकता हो, तो युद्ध करवाना न केवल उचित है, अपितु राजनीततिज्ञों का नेतिक 

श्रौर राजनीतिक कतंव्य भी है।” झ्रोस्वाल्ड स्पेंगलर लिखता है, “युद्ध उच्चतर 
मानवीय अस्तित्व का शाइवत रूप है; राष्ट्रों का अस्तित्व ही केवल युद्ध करने के 
लिए है।” मुसोलिनी का दावा है, “केवल युद्ध ही मानवीय ऊर्जा को तनाव की 
उच्चतम सीमा तक उभार सकता है और वह उन लोगों पर श्रेष्ठता की छाप लगा 
देता है, जिनमें उसका सामना करने का साहस है। सर आशथर कीय ने १६३१ 

मे ऐबर्डीन विश्वविद्यालय के छात्रों के सम्मुख रक्टर पद से भाषण देते हुए कहा था, 

“प्रकृति अपने मानवीय उद्यान को छंटाई द्वारा स्वस्थ बनाए रखती है ; युद्ध उसकी 
कतरनी है। हम उसकी सेवाओं के बिना काम नहीं चला सकते।” सभी राष्ट्रों 

में ऐसे व्यक्ति हुए हैं, जिन्होंने युद्ध की, शक्ति प्रदान करनेवाले के रूप में, संघर्ष 

में बचे रहने में सहायक के रूप में और दुबंलता को समाप्त करनेवाले के रूप में, 

स्तुति की है । कहा जाता है कि युद्ध से साहस, स्वाभिमान, निष्ठा और वीरता 
जसे उच्च गुणों का विकास होता है। 

समय के साथ-साथ मनुष्य का अन्त:करण भी विकसित हुआ है। आजकल 

युद्ध का उत्कृष्ट वस्तु के रूप में वर्णन नहीं किया जाता, अ्रपितु खेद के साथ उन्हें 

स्वीकार किया जाता है। एक ओर जहां धुरी शक्तियां (जमंन और इटली ) अब 
भी युद्धों के सम्बन्ध में इस धारणा से चिपकी हुई हैं कि वे समाजों की उन्नति के 

ग्रावश्यक अ्रंग हैं, और उनका यह विश्वास है कि शक्ति ही राष्ट्र की महानता की 
कसौटी है; सबल का ध्येय निबंल को अपने अधीन करना है ; आक्रमणात्मक युद्ध 
गौरव की वस्तु है, अपराध नहीं ; और यह कि छल, विश्वासघात, आतंकवाद 
और अ्रमानुषिकता, जिससे भी विजय प्राप्त हो, वह सब उचित है, वहां दूसरी शोर 
मित्र राष्ट्रों ने यह ऐलान किया है कि वे शान्ति-स्थापना के लिए विवश होकर 
युद्ध कर रहे हैं, जिससे विश्व में एक ऐसी व्यवस्था कायम को जा सके, जिसमें 
राज्यों के सम्बन्ध इस प्रकार नियमित हों कि समय-समय पर होनेवाले युद्धों से 
बया जा सके । वे न केवल युद्धों से घृणा करते हैं, अपितु उस भावना, उस आवेश 
भ्रौर उस मनोवृत्ति से भी, जो धुरी शक्तियों के पीछे काम कर रही है ।” युद्ध के 


१. हिटलर ने श्रपनी पुस्तक 'मीन केम्फ! में लिखा,“जमन शक्ति को उन्नत करने की समस्या 
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वातावरण में शिक्षा के सब उपकरणों का प्रयाग इस युद्ध की भावना को जगाने के 
लिए किया जा रहा है। हमारे चित्रपटों में हत्या के यंत्रों की गतिविधियों का प्रद- 
शन रहता है : तोपों का छटना, टारपीडो और सुरंगों का विस्फोट, टेक और 
विमान । हम बबंर द्वेंष से भरे हृदय और वेज्ञानिक कौशल से सम्पन्न मस्तिष्क के 
साथ गत्रु से युद्ध करते हैं । 

परन्तु धर्मों ने अहिसा को सर्वोच्च गुण का आसन प्रदान किया है और हिसा 
को मनुष्य की अ्रपूर्णता के रूप में ही स्वीकार किया है। इस अपूर्ण संसार में 
अच्छाई (गुड) कभी विशुद्ध रूप में प्राप्त नहीं होती; उसके विशुद्ध रूप में दर्शन 
के लिए हमें एक ऐसे संसार में पहुंचना होगा, जो अच्छाई श्रौर बुराई से परे है। 
यदि संसार में आदर्श उतने पूर्ण रूप में उपलब्ध नहीं है, जितना कि हम चाहते 
हैं, तो इसका यह ग्रथं कदापि नहीं है कि आदर्श को छोड़ दिया जाए। पूर्ण सिद्धान्तों 
का सम्बन्ध हमें इस भौतिक जगत्‌ से जोड़ना है, जो परिवर्तनशील है और जिसपर 
मानवीय मूखंता और स्वार्थों का प्रभाव भी पड़ता रहता है। हमें सामाजिक स्थिति 
में ऐसे परिवर्तन लाने के लिए प्रयास करना चाहिए, जिनसे आदी की अपेक्षाकृत 
अधिक यथेष्ट उपलब्धि में सहायता मिले । इस प्रशइन पर धर्मों का यही रुख रहा 
है । उदाहरण के रूप में मैं हिन्दू और ईसाई धर्मों को लेता हूं । 


हिन्दू-दृष्टिकोण 


हिन्दू शास्त्र अहिसा को परम धमम मानते हैं। अहिसा का भ्रर्थ है--हिसा न 
करना । सब जीवों को, मनुष्यों और पशुओं को दुःख देना या सताना हिंसा है। 
'छान्‍्दोग्य उपनिषद' में कहा गया है कि यज्ञों में बलि नैतिक गुणों की ही दी जानी 
चाहिए।" आश्रमों में मनुष्यों और पशुओं के प्रति मित्रता की भावना व्याप्त रहती 
थी । परन्तु हम यह नहीं कह सकते कि हिन्दू शास्त्रों में बल के प्रयोग का एकदम 
निषेध कर दिया गया है। हिन्दू-दृष्टिकोण में ऐसे सुदूर ग्राद्श की कठोरतापूर्वक 
स्थापना नहीं की गई है, जिसके सम्बन्ध में कोई छट ही न दी जा सकती हो। 
दिव्यता सामान्य जीवन से प्रथक होकर कहीं न मिलेगी। प्रत्येक विशिष्ट परि- 





यह नहीं है कि हम शर्त्रास्त्रों का निर्माण किस प्रकार कर सकते हैं; भ्रपितु यह है कि हम लोगों में 
वह भावना किस प्रकार उत्पन्न कर सकते हैं, जो लोगों को शस्त्र धारण करने में समर्थ बनाती 
है | जब एकबार यह भावना लोगों में भर जाएगी, तो बह शस्त्रीकरण के हज़ार रास्ते खोज लेगी |” 
१. अथ यत्‌ तपो दाने, आज, अ्रद्विंसा, सत्यवचनं, इति ता अ्स्य दक्षिणा: |--३-१७-४ 

साथ हो देखिए, 

अहिंसा प्रथम पुष्प॑ पुष्प॑ इन्द्रियनिग्रहः 

स्वभूतदया प॒ष्पं, क्षमा पृष्प॑ विशेषतः 

शान्ति पष्प॑ तपः पुष्पं, ध्यानपुष्पं तथेव च 

सत्य भ्रष्ट विध॑ पृष्प॑, विष्णोः प्रीतिकरं भत्रेत्‌ +--'प्म पुराण? 
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स्थिति की सुनिश्चित आवश्यकताओं का अध्ययन किया जाता है और उनके 
अनुकल सिद्धान्त बनाए जाते हैं। दूरस्थ आदर्श व्यावहारिक कार्यक्रम से भिन्‍न 
होता है। बल का अनावश्यक और श्रनुचित प्रयोग हिसा है। जब आश्रमवासियों 
को ग्ननाये जातियां सताती थीं, तो वे बिना वदला लिए गत्याचा रों को सहते रहते 
थे ; परन्तु वे आशा करते थे कि क्षत्रिय लोग शजन्नुओ्ों के आक्रमण से उनकी रक्षा 
करें। 'ऋग्वेद' में कहा गया है, “जो ब्राह्मणों को कष्ट देते हैं, उन सबके विनाश 
के लिए मैं रुद्र के धनुष पर प्रत्यंचा चढ़ाता हुं। मैं धर्मात्माश्रों की रक्षा के लिए 
लड़ता हूं और मैं स्वर्ग तथा प्रथ्वी में व्याप्त हुं । जहां एक ओर हमसे कहा जाता 
है कि हम भौतिक पाप पर आध्यत्मिक बल द्वारा विजय पाने का यत्न करें, जसा 
कि वशिष्ठ-विद्वा मित्र संघर्ष से स्पष्ट है, वहां पाप का भौतिक रूप से प्रतिरोध 
करने की भी अनुमति दी गई है। यद्यपि सारे समय जोर इस बात पर दिया गया 
है कि शत्रु को जीतने के लिए आत्मिक बल का प्रयोग किया जाए, फिर भी बल- 
प्रयोग का एकदम निषेध नहीं कर दिया गया है। साधु और तपस्वी लोग, जो 
संसार से विरकक्‍्त हो चुके हैं और इसलिए जिनका सुसंगठित समाजों के कल्याण से 
कोई सीधा सरोकार नहीं है, भले ही व्यक्तियों या समुदायों की रक्षा के लिए 
शस्त्र न उठाएं, परन्तु नागरिकों पर ऐसा कोई प्रतिबन्ध नहीं है कि वे, यदि आ्राव- 
इयकता हो और संभव हो तो, आ्राक्रमण का शास्त्रों द्वारा प्रतिरोध न करें। जब 
एक योद्धा सेनापति सिह ने बुद्ध से पूछा कि क्‍या अपने घर-वार की रक्षा के लिए 
युद्ध करना वुरा है, तो बुद्ध ने उत्तर दिया, “जो दण्ड का पात्र है, उसे दण्ड दिया 
ही जाना चाहिए। तथागत की शिक्षा यह नहीं है कि जो लोग शान्ति बनाए रखने 
का कोई उपाय शेष न रहने पर धर्म के लिए युद्ध करते हैं, वे दोपी हैं । 'भगवद्‌- 
गीता' में भी इसी प्रकार का दृष्टिकोण अपनाया गया है। इसमें श्र्जज को, जो 
अपने कतंव्य का पालन करने से हिचक रहा था, 'स्वधर्म' का उपदेश दिया गया 
है। अहिंसा जीवन के अन्तिम दो सोपानों, वानप्रस्थ और संन्यास के लिए है। 
्र्जुन क्षत्रिय गृहस्थ होते हुए संन्यासी के आदर्श पर नहीं चल सकता। कृष्ण ने 
न्याय के लिए सब शान्तिपूर्ण उपायों को ग्राज़मा देखा, पर जब उनमें सफलता न 
मिली, तो उसने अर्जुन को सलाह दी कि वह स्वार्थी और पापी शोषकों के विरुद्ध 
न्याय के लिए कतंव्य-भावना से युद्ध करे। कृष्ण अपने शा न्तिपूर्ण दौत्यकरम में अ्स- 
कल वापस लौटा ; उसने कहा, “जो कुछ सत्य, उचित और लाभदायक था, वह 
सब दुर्योधन को बताया गया ; पर वह मूढ़ माननेवाला नहीं है। इसलिए मेरे 
विचार में उन पापियों के लिए अब चौथा उपाय, युद्ध ढ्वारा दंड देना, ही उचित 
है। श्रन्य किसी उपाय से उन्हें सही रास्ते पर नहीं लाया जा सकता ।” फिर यदि 
कोई मनुष्य अपने हित के लिए दूसरे मनुष्य को मारता है, तो वहू गलत काम 
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करता है, परन्तु यदि वह सामान्य हित के लिए किसीको मारता है, तो उसे दोष 
नहीं दिया जा सकता। इसके अतिरिक्त, अर्जुन की मनोवत्ति दुबंलताजनित थी, 
शक्तिजनित नहीं । उसे मारकाट करने में इसलिए ऐतराज़ नहीं था कि मारकाट 
अपने आपमें बुरी चीज है ; उसे तो केवल अपने सम्बन्धियों को मारने में ऐतराज 
था। भ्रब उसे उपदेश दिया गया कि वह क्रोध, भय और द्वेष को त्याग कर युद्ध 
करे। प्रेम का विलोम घृणा है, बल नहीं । ऐसे भी अनेक श्रवसर होते हैं, जब प्रेम 
बल का प्रयोग करता है। प्रेम केवल भावुकता नहीं है। वह भ्रसत्‌ (बुराई) का 
निवारण करने और सत्‌ (ग्रच्छाई) की रक्षा के लिए बल का प्रयोग कर सकता 
है। कृष्ण अर्जुन को वस्तुश्रों क्री सारी योजना समभाता है और उसे प्रेरणा देता 
है कि वह संसार के कल्याण कै लिए का करनेवाले लोगों में अपना स्थान ग्रहण 
करे। वह कहता है कि संसार में प्रत्येक व्यक्ति को अपना कतंव्य करना चाहिए 
झग्रौर उसमें स्‍प्रपनी सारी शक्ति लगा देनी चाहिए। जिस मानवता और प्रेम के 
नाम पर भ्रर्जुन लड़ने से इनकार कर रहा था, भ्रब उसी मानवता और प्रेम के नाम 
पर उसे युद्ध करने को कहा जाता है। अहिंसा कोई शारीरिक दशा नहीं है, भ्रपितु 
यह तो मन की प्रेममयी वृत्ति है।' मानसिक स्थिति के रूप में ग्रहिसा अ्-प्रति रो ध 
से भिन्‍न वस्तु है। यह वेमनस्य और द्वेष का भ्रभाव है। कई बार, प्रेम की भावना 
के कारण बुराई का प्रतिरोध करने की वस्तुत: आवश्यकता पड़ती है। हम लड़ते 
हैं, किन्तु आन्तरिक शान्ति से भरे हुए । हमें स्वयं बिना बुरा बने बुराई का विनाश 
करना चाहिए । मानव-कल्याण सबसे वड़ी अच्छाई है ; शान्ति और युद्ध केवल 
उसी सीमा तक अच्छे हैं, जहां तक वे मानव-कल्याण में साधक हैं। हम यह नहीं कह 
सकते कि हिंसा अपने-आपमें बुरी है। पुलिस द्वारा की गई हिंसा का उद्देश्य 
सामाजिक शान्ति होता है। इसका उद्देश्य है ग्रापाधापी को रोकना। सब मामलों 
में युद्ध का उद्देश्य विनाश नहीं होता । जब युद्ध का उद्देश्य मानव-कल्याण हो, जब 
युद्ध व्यक्तित्व के प्रति ग्रादरशील हो, तब वह क्षम्य है। यदि हम यह कहें कि 
अपराधी के व्यक्तित्व पर भी आ्रांच नहीं श्रानी चाहिए, तब भी जबकि वह दूसरे 
लोगों के व्यक्तित्वों का अतिलंघन करता हो ; यदि हम गुंडे के जीवन को भी 
पुनीत मानकर व्यवहार करें, जबकि वह अपने से कहीं अधिक मूल्यवान 
जीवनों को नष्ट कर रहा हो, तो हम बुराई के सामने घुटने टेक रहे होते हैं। हम 
बल-प्रयोग को परिस्थितियों से पृथक करके भश्रच्छा या बुरा नहीं कह सकते। 
डाक्टरी आपरेशन में भी रोगी को कष्ट दिया जाता है, परन्तु वह रोगी की जान 
बचा सकने के लिए किया जाता है। चाक्‌ चिकित्सक का है या हत्यारे का, इसी- 


९ ० देखो योगसत्र,! र्न्३्‌ पू 
अहिंसा प्रतिष्ठायां तत्सन्निधो बेर त्याग: । 
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में सारा अन्तर है।' 

इस अपूर्ण संसार में, जहां सब मनुष्य सन्त नहीं हैं, संसार का काम चलाते 
रहने के लिए बल का प्रयोग करना ही पड़ेगा। सत्य युग में बल-प्रयोग की आव- 
इयकता नहीं थी ; परन्तु कलियुग में, जबकि लोग धरम से पतित हो गए हैं, बल का 
प्रयोग आवश्यक है। राजा दण्ड का धारण करनेवाला है--दण्डधर । क्षत्रिय वर्ण 
को मान्यता देने से ही बल-प्रयोग का औचित्य स्पष्ट हो जाता है। मनु शर याज्ञ- 
वल्क्य स्वीकार करते हैं कि धर्म या कतंव्य का पालन करने में कभी-कभी दंड की 
भी आवश्यकता पड़ती है।' वर्तमान परिस्थितियों में उच्छु खलों को नियंत्रण में 
रखने के लिए, असहायों की रक्षा के लिए, और मनुष्य मनुष्य तथा समुदाय समु- 
दाय में व्यवस्था बनाए रखने के लिए बल का प्रयोग आवश्यक है। परन्तु इस ढंग 
का बल का प्रयोग विनाश के इरादे से नहीं किया जाता । जिनपर इसका प्रयोग 
किया जाता है, अन्ततोगत्वा उनका इससे भला ही होता है। यदि हमें ग्रराजकता 
से बचना है, तो इस प्रकार की न्यायसंगत पुलिस (आरक्षक) कारवाई आवश्यक 
है। 

हिसा या सताना दंड या सजा से भिन्‍न वस्तु है। हिसा से निर्दोष व्यक्ति को 
चोट पहुंचती है ; दंड भ्रपराधियों की वेध रूप से रोकथाम करता है। बल कानून 
बनानेवाला नहीं है, अ्रपितु कानून का सेवक है। शासन करनेवाला सिद्धान्त है 
धर्म या औचित्य ; और बल तो केवल उनके आदेशों का पालन करवाता है। महा- 
भारत में विद्यार्थी का आदश इस प्रकार प्रस्तुत किया गया है, “आगे चारों वेद 
हों; पीछे बाण समेत धनुष हो ; एक ओर आत्मा अपने आत्मिक बल से अपनी 
लक्ष्य-प्राप्ति में लगी हो और दूसरी ओर सनिक बल अपना उद्देश्य प्रा कर रहा 
हो ; परन्तु जेसा रामायण में कहा गया है, “योद्धा का बल घृणित बल है; ऋषि 
का बल ही सच्ची शक्ति है। * जहां अहिसा सम्भव न हो, वहां हिसा की अनु- 
मति दी गई है। यह कहा गया है कि “यदि कोई ग्राम के कल्याण के लिए, स्वामी 
के प्रति निष्ठा के कारण, या असहायों की रक्षा के लिए किसीको भारे, कैद करे 
या कष्ट दे, तो उसे पाप नहीं लगता । * फिर, “यदि गुरु शिष्य को दंड दे, स्वामी 


१. चिकित्सकश्च दुःखानि जनयन्‌ हितमाप्नुयात्‌ |--श्रनुष्ठान पव, २२७-५ 

२. अद्वतेजोमय दरड अ्सृजत्‌ पृव॑मीश्वर: |--मनु०, ७-१४ 

फिर, 

धर्मो हि दण्डरूपेण अह्यणा निर्मितः पुरा | --याह्षवल्क्य, १-५३३ 
३. श्रग्गतश्चठरो वेदाः पृष्ठतः सशर पनुः, 

इट ब्रह्मम्‌ इद ज॒त्रं, शापादषि शरादपि। 
४. घिग्बल चत्रिययल बअह्नतेजोबल बलमू | 
५० ग्रामार्थ भत पिण्डार्थ दीनानग्रह कारणात, 

वध बन्ध परिक्‍लेशान्‌ कुबेन्‌ पापात्‌ प्रमुच्यते |--अनुध्ठान पबे, २३१-२३ 
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सेवकों को दंड दे और राजा अपराधी को दंड दे, तो उसे धर्म का फल (पुण्य) 
मिलता है।' मनु का कथन है, “आततायी को, चाहे वह गुरु हो, बूढ़ा हो या 
जवान हो या चाहे विद्वान ब्राह्मण ही क्‍यों न हो, बिना हिचक मार डालना 
चाहिए। वेदों में युद्धों और लड़ाइयों का वर्णन है ; और उनमें ग्रपनी विजय और 
शत्रु की पराजय के लिए प्रार्थनाएं हैं। महाकाव्यों के नायक देवताओं के शर्त्रु 
ग्रसुरों से युद्ध करते ज़रा नहीं हिचकते। यहां तक कि ब्राह्मण भी शस्त्र धारण 
करते थे, ज॑साकि परशुराम, द्रोणाचाय और अश्वत्थामा जैसे ब्राह्मण योद्धाओं के 
उदाहरण से स्पष्ट है। कौटिल्य ने तो ब्राह्मण सेनाग्रों तक का उल्लेख किया है, 
जो शरणागत या दीन हुए शत्रु पर दया करने के लिए प्रसिद्ध थीं। महाभारत में 
प्रशत किया गया है, “ऐसा कौन है, जो हिसा नहीं करता ? अहिसा-ब्रती तपस्वी 
लोग तक हिंसा करते हैं, किन्तु बहुत प्रयत्न करके वे उसे न्यूनतम करते हैं ।''" 
ग्रात्मरक्षा के लिएऔर ग्राहार पाने के लिए हमें जीवन का कुछ न कुछ नाश करना 
ही पड़ता है; * परन्तु उसके लिए हमें खेद होता चाहिए, उसके विषय में प्रसन्न 
नहीं होना चाहिए । जितनी नितान्‍्त आ्रावश्यक है, उससे ग्रधिक हत्या या हिंसा हमें 
कृदापि न करनी चाहिए। 

पूर्ण श्रच्छाई की ग्राकांक्षा और पूर्ण आदर्श को दूषित करनेवाले आंशिक 
कार्यो को करने की आवश्यकता में कुछ विरोध है ; फिरभी कार्यो को आगे बढ़ाने 
का यह विरोध ही एकमात्र मार्ग है। सारे मानवीय प्रयत्न का मूल यह विरोध ही 
है। हमें पूर्ण अहिसा के सर्वोच्च आदर्श और उन वास्तविक परिस्थितियों के बीच 
में से, जिनमें कि हमें अपूर्ण साधनों के सहारे उच्चतम आदशे तक पहुंचना है, मार्ग 
निकालना होगा । धमम के ये नियम सामाजिक दशाझ्रों के सापेक्ष हैं ्रौर हो सकता 


१. गुरु: सन्‍्तजयन शिष्यान्‌ भर्ता भृत्यजनानू स्वकान्‌ 
उन्मागंप्रतिपन्‍्ना शव शास्ता पर्म फल लमेत्‌ ।--अनुष्ठान पवे, २२७-४ 
२. ८-३५० 
३. यद्यपि श्रनेक स्थानों पर यह कद्दा गया है कि ब्राह्मणों के लिए अहिंसा ही परम धर्म 
दै, फिर भी हिन्दू शास्त्रकार देश ओर धर्म की रचा के लिए बाह्यणों को शस्त्र उठाने की अनु- 
मति देते हे । मनु० ८-३४८ | देखिए, 
अहिंसा परमो धर्म सर्वप्राणभतांवर 
तस्मात्‌ प्राणभृतः सवान्‌ न हिंस्यात्‌ ब्राह्मण: क्वचित 
अहिसा सत्यवचनं॑ क्षमा चेति विनिश्चितम्‌ 
ब्राह्मणस्य परो पर्मः वेदानां धारणोपि च |--महाभारत, श्रादिपव, ६-१ ३-१४ 
४. फेन दिंसन्ति जीवानू वे लोकेस्मिन्‌ द्विजसत्तम 
बहु संचित्य इह वे नास्ति कश्चित्‌ अ्रहिंसक: । 
श्रहिंसायासतु निरता: यतयो द्विआ सत्तम 
कुबन्येव हि हिंसां ते यत्नादल्पतरा भवेत्‌ |--वनपर्व २१२-३२-३४ 
५- सर: सचानि जीवन्ति | (जीव जीव को खाकर जीता दै !)--महाभारत 
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है कि इनका पूर्ण अ्रच्छाई के सिद्धान्तों से विरोध हो; परन्तु इनके भ्रभाव में समाज 
में कोई कानून ही न रहेगा और भ्रराजकता मच जाएगी। परम आदर का विद्य- 
मान सामाजिक परिस्थितियों के साथ मेल बिठाया जाना चाहिए ; और इन दोनों 
की पारस्परिक क्रिया से समाज का विकास निश्चित रूप से होता रह सकता है। 

सामाजिक उन्नति एक निरन्तर विकसित होती हुई सामाजिक प्रत्रिया है, 
जिसमें पूर्ण प्रेम के आदर्श के प्रति निष्ठा और जिन सुनिदिष्ट दशाओों में हमें काम 
करना है, उनके प्रति संवेदनशी लता दोनों की ही आवश्यकता होती है। नि:संदेह 
ग्राद्श तो पूर्ण अहिसा ही है। प्रेम और न्याय द्वारा शासित संसार में बल-प्रयोग 
की कोई झावश्यकता न होगी । शास्त्रकार नारद ने कहा है, “जब लोग स्वभावत: 
धामिक थे और सदा सत्यपरायण रहते थे, तब न कोई “व्यवहार (कानूनी भगड़ा- 
मुकदमेबाजी ) था, नद्वेष था, न स्वार्थपरता थी।”” संसार-भर के संतों का 
विश्वास पूर्ण अहिसा में रहा है। वे बुराई का विरोध मनाने, समझाने और 
निष्क्रिय प्रतिरोध द्वारा कत्ते हैं। वे सहिष्णुता, स्वेच्छा से कष्ट सहन ग्रर्थात्‌ तप 
में विश्वास करते है। हिसा भय, द्वेष श्ौर निष्ठुरता को जन्म देती है श्र केवल 
उन्हीं लोगों के लिए संभव है, जो ग्राध्यात्मिक दृष्टि से अपरिपक्व या विक्ृृत हैं । संत 
लोग शान्तिपृर्ण बर्ताव की, सबके प्रति न्यायपूर्ण व्यवहार की और ढुबं॑लों के प्रति 
दया की परम्पराएं स्थापित करते हैं । भीष्म ने युधिष्ठिर को बताया था कि 
भ्रहिसा सर्वोच्च धर्म है, सर्वोच्च तप है और सर्वोच्च सत्य है, और इसीसे बाकी 
सब गुणों का जन्म होता है।* संत आत्माएं बल का प्रयोग नहीं कर सकतीं, 
क्योंकि उनकी सब वासनाएं मर चुकी होती है; फिर भी वे बुराई पर दिजय पाने 
में समर्थ होती हैं । “कठोर को मृदु से जीता जाता है; श्रकठोर को भी मृदु जीत 
लेता है; मृदु के लिए अस्ताध्य कुछ नहीं है; इसलिए मृदु अ्रधिक शक्तिशाली है। 


१. छान्दोग्य उपनिषद्‌ , ५०२, जहां अ्रश्वपति केकेय यह दावा करता है कि उसने अपने 
राज्य से चोरों, शराबियों, श्रशिक्षितों ओर व्यभिधारियों को साफ कर दिया है : 
नमे स्तेनो जनपदे, न कदरयों न मच्चपः, 
नानाहिताग्निन चाविद्वान्‌, न स्वरी स्वारणो कुतः। 
२. अ्रहिसा परमो धर्मः, अहिसा परम तपः 
श्रहिसा परम सत्यं, ततो धर्म: प्रवततेते | -अनुष्ठान पव॑ ४-२५ 
साथ ही देखिए, आदिपव १ १५-२५ 
३. मृदुना दारुणं हन्ति, मुदुना हन्त्यदारुणम्‌ , 
नासाध्यं मुदुना किग्चित्‌) तस्मात्तीदणतर मुदुः | 
अवकोधेन जिने कोपम्‌ , असार्थ साधुना जिने, 
जिने कदरियं दानेन, सच्चेनालीकवादिनम्‌। 
अक्रोब्रेन जयेत्‌ क्रोषम्‌ , असाधु साथुना जयेत्‌ , 
जयेत्‌ कदर्य दानेन, सत्मेनालीकवादिनम्‌ |--महाभारत 


युद्ध और अभ्रहिसा २४३ 


जो लोग पूर्णता का श्राध्यात्मिक जीवन बिताना चाहते हैं, वे संसार को त्याग कर 
मओं में चले जाते हैं या किसी धामिक सम्प्रदाय में दीक्षित हो जाते हैं । इन संन्या- 
सियों से श्राशा की जाती है कि वे अहिसक रहेंगे। “सबको समान दृष्टि से देखता 
हुआ वह सब प्राणियों के प्रति मित्र भाव रखे। और भक्त होने के कारण उसे 
किसी भी प्राणी को, चाहे वह मनुष्य हो या पशु, मन, वचन या कर्म से कष्ट नहीं 
पहुंचाना चाहिए ग्रोर उसे सब प्रकार के लगाव (राग) का त्याग कर देना 
चाहिए। ' बुद्ध ने अपने शिष्यों को सावधान किया था कि वे किसी भी प्राणी 
को न चोट न पहुंचाएं और न सताएं । पा्वनाथ ने अपने शिष्यों से चार महाब्रत 
ग्रहण करवाए : प्राणियों को न सताना (अहिंसा ), सत्यपरायण रहना, चोरी न 
करना (भस्तेय) श्र धन-सम्पत्ति का संग्रह न करना (अपरिग्रह )। वे संन्‍्यासी 
लोग समाज के उन बाह्य रूपों के अन्तगंत नहीं आते, जो अपने किसी विशिष्ट 
कृत्य को कर रहे होते हैं प्रौर जब उनका वह कृत्य समाप्त हो जाता है, तो वे स्वयं 
भी लुप्त हो जाते हैं। ये बाह्य रूप तो आन्‍न्तरिक संगठन का आ्राकस्मिक प्रकटन 
मात्र हैं। वे संन्‍्यासी यद्यपि सामाजिक संघर्षों में कोई भाग नहीं लेते, फिर भी 
वे प्रभावी रूप से सामाजिक उन्नति में सहायक होते हैं । वे सामाजिक आन्दोलन 
के सच्चे निर्देशक हैं, भले ही वे उस आन्दोलन में स्वयं भाग न ले रहे हों । उन्हें 
देखकर हमें भ्ररस्तू की “गतिहीन प्रेरकशक्ति” (मोटर इम्मोबिलिस) याद आ 
जाती है । 
हन्दू शास्त्र अहिसा को सर्वोच्च कतंव्य मानते हैं, परन्तु वे ऐसे अवसरों का 
भी संकेत करते हैं, जब ग्रहिसा के इस सिद्धान्त से विचलित होने की भी भ्रनुमति 
दी जा सकती है। हम ऐसे समाज में रहते हैं, जिसके कुछ कानन, संहिताएं और 
प्रथाएं हैं, जो ग्रादश नहीं हैं, बल्कि उनमें कुछ बीच का समभौते का सा मार्ग 
निकाला गया है, जिसमें सेना का, पुलिस का और जेलों का प्रयोग होता है । ऐसे 
समाज में भी हम सब मनुष्यों के प्रति प्रेम भाव से पूर्ण जीवन बिता सकते हैं। 
आदर्श को सम्मुख रखते हुए और उसे पाने का सतत प्रयत्न करते हुए भी हिन्दू 
दृष्टिकोण कानूनों और संस्थाश्रों के औचित्य को इसलिए स्वीकार करता है, 
क्योंकि मनुष्यों के हृदय इतने कठोर हैं।“बुद्धिमान लोग जानते हैं कि धर्म और गधर्म 
दोनों दूसरे को कष्ट देने से मिश्रित हैं।” परन्तु ये सब संस्थाएं तो और अच्छी 
व्यवस्था तक पहुंचने की सीढ़ियां-भर हैं । यह ठीक है कि ग्रसम्भव पूर्णता की खोज 
से हमें श्रपने-अ्लापको खो बैठने की आवश्यकता नहीं है, फिर भी हमें अ्प॒र्णता 
को हटाने और आदर्श की ओर बढ़ने के लिए निरन्तर प्रयत्नशील रहना चाहिए। 
सम्यता में प्रगति की परख इस बात से की जाती है कि ऐसे अभ्रवसर कितने आए 
भर वे किस ढंग के थे, जिनपर नियम का अपवाद करने की ग्रनुमति दी गई। 


१. विष्णु पुराण, ३-६ 
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बालकों के अ्रध्यापन की पाशविक पद्धतियों को श्लौर अपराधियों को दिए जाने- 
वाले बबं रतापूर्ण दंडों को समाप्त किया जाना चाहिए। अहिसा के झ्रादर्श को हमें 
एक श्रेष्ठ लक्ष्य मानकर चलना चाहिए और इससे हुए विचलनों को खेद के साथ 
ही अ्ंगीकार करना चाहिए। ईसा और उसके शिष्यों के उपदेशों में भी इससे बहुत 
कुछ मिलता-जुलता दृष्टिकोण प्राप्त होता है । 
ईसाई-दष्टिकोण 

ओल्ड टेस्टामेट' (ईसाइयों की प्राचीन धर्म पुस्तक) में दो विचारधाराएं 
हैं, एक शान्तिपूर्ण ' और दूसरी, जो अधिक प्रमुख है, निश्चित रूप से सैन्यवादी । 
ओल्ड टेस्टामेट' का परमात्मा युद्ध और कत्ले-ग्राम की अनुमति देता है। इस 
सैन्यवादी मनोव॒त्ति को अपनाने के कारण ही राष्ट्र नष्ट हो गया। 

ईसा की शिक्षा क्‍या थी, यह प्रशइन ऐसा नहीं है, जिसका निर्णय युद्ध की 
वेधता से ग्रसंगत वक्‍तव्यों या दूसरी ग्रोर बल-प्रयोग की अनुमति देनेवाले वक्‍तवब्यों 
के ग्राधार पर किया जा सके । इसका पता तो ईसा के चरित्र और ग्राचरण से ही 
चलाना होगा। इस दृष्टि से हम कह सकते हैं कि ईसा सब प्रकार की हिंसा का 
निषेध करता है और राष्ट्रों की इच्छा को दूसरों पर लादने के लिए युद्ध की मनाही 
करता है। जब ईसा ओ्रोल्ड टेस्टामेट' के इस आदेश को उद्धृत करता है “तू हत्या 
न करेगा, तो वह इसे और भी विस्तृत महत्त्व प्रदान करता है। वह कहता है 
“जो कोई अपने भाई से नाराज़ होता है, वह इस खतरे में है कि फंसला उसके 
विरुद्ध हो जाए।” “न्यू टेस्टामेट' में एक प्रसिद्ध दृष्टान्त द्वारा सेन्यवादियों के 
ग्रन्धेपन पर प्रकाश डाला गया है, “जब एक सशक्त और सशस्त्र पुरुष अपने महल 
की रक्षा करता है, तब उसकी चीज शान्ति से पड़ी रहती है, पर जब कोई उससे 
भी शक्तिशाली पुरुष उसपर आराक्रमण करता है श्रौर उसे हरा देता है, तो वह 
उससे वे कवच और शस्त्रास्त्र छीन लेता है, जिनपर उसे भरोसा था और लूट के 
माल को लोगों में बांट देता है। * 

ईसा के इस इलहाम (दंवीय ज्ञान की स्फुरणा) के, कि परमात्मा हम सबका 
पिता है, क्रान्तिकारी निहितार्थ उन जातियों के व्यवहारों के कारण ढंक-से गए, 
जिन्होंने ईस।इयत को अपनाया । समन औन दि माउंट' (ईसा द्वारा एक पहाड़ी 
पर दिया गया उपदेश ) को बड़ा निराशाभरा उपदेश समझा गया, जो व्यक्तियों 
पर भले ही लागू हो सके, परन्तु राष्ट्रों पर लागू नहीं होता । ईसा की इन उक्तियों 
को, “जो कोई तुम्हारे दाएं गाल पर थप्पड़ मारे, उसके सामने अ्रपना बायां गाल 
भी कर दो, “बुराई का प्रतिरोध मत करो” “जो तलवार उठाते हैं, वे तलवार 
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से ही नष्ट हो जाएंगे” “यदि मेरा राज्य इस संसार में होता, तो मेरे श्रनुयायी 
लड़ते ; परन्तु ग्रब मेरा राज्य यहां नहीं है, केवल व्यक्तियों के पारस्परिक सम्बन्धों 
से सम्बद्ध बताया गया, जिनमें क्रोधपूर्ण प्रतिशोध की अपेक्षा विशाल-हृदयता 
अधिक सफल सिद्ध होती है। ईसा कोई विधान-निर्माता नहीं था, और उसका 
अ्र-प्र तिरोध का सिद्धान्त अपने उन थोड़े से अनुयायियों के लिए था, जो प्रतिकल 
परिस्थितियों से घिरे थे : ईसा ने हमें साव॑ंजनिक कानून की प्रणाली को समाप्त 
कर देने को नहीं कहा । कोई भी संगठित समाज बल -प्रयोग किए बिना नहीं रह 
सकता । यहां तक कि ईसाई राज्यों को भी अपराधियों के गिरोह का दमन करना 
होगा और आक्रमणका रियों से अपनी रक्षा करनी पड़ेगी। सशस्त्र प्रतिरोध ईसा 
की शिक्षाओं के प्रतिकल नहीं है। ईसा ने स्वयं बड़े उग्र शब्दों में चोरेज़िन, बेथ- 
सेदा श्र केपरनौम नगरों की निन्‍्दा की थी। वह स्क्राइबों (जाति-विशेष )और 
फेरिसियों पर बहुत करुपित था। उसने पैसे का लेन-देन करनेवालों को कोड़े मार- 
मारकर मन्दिर से निकाल दिया था। “और ईसा परमात्मा के मन्दिर में गया और 
उसने महाजनों की मेज़ें और घृग्धियां (फाख्ता) बेचनेवालों की कुसियां उलट 
दीं। यह भ्राचरण, जो ईसा के प्रेमपूर्ण झौर मृदु स्वभाव से बिलकुल असंगत है 
झ्रौर जिसकी बुद्ध या गांधी के मामले में कल्पना भी नहीं की जा सकती, हिंसा को 
उचित ठहराने के लिए प्रस्तुत किया जाता रहा है। सैन्यवादियों ने ईसा के उस 
पक्ष पर जोर दिया है, जिसमें वह कहता था कि मुक्ति सम्प्रदाय के आधार पर 
होगी, केवल यहूदियों की, सैमेरिटन (समारी ) लोगों तक की नहीं ; जिसने हैरोड 
को 'श्गाल' (लॉमड़ी ) कहा था ; जिसने अंजीर के वक्ष को शाप दिया था ; 

जिसने सीरोफोनिशियन स्त्रियों को फटकारा था ; और जिसने ग्रनेक बार बड़े 
उग्र शब्दों में फेरिसियों को सांप, पाखंडी, प्रपंच्री और भूठे कहकर निन्‍दा की 
थी, हालांकि वह उनका अतिथि बन कर रहा था। अपनी मृत्यु के बाद जिस राज- 
नीतिक उथल-पुथल की उसने प्रत्याशा की थी, उसकी ओर संकेत करते हुए श्रपने 
श्रनुयायिश्रों को जोश दिलाते हुए उसने कहा था कि जब उपयुक्त क्षण आ जाए तो 
वे अपने कपड़े तक बेचकर तलवारें खरीद लें। “मैं शान्ति देने नहीं ग्राया बल्कि 
तलवार देने आया हूं ।” उसने घोषणा की थी कि “जो कोई इन नन्‍हें-मुन्नों को सताए, 
अ्रच्छा है कि उसके गले में चक्की का पाट बांधकर उसे गहरे समुद्र में इबा दिया 
ज़ाए। वह बुरे लोगों के विरुद्ध बहुत उग्र था और पश्चात्ताप न करनेवाले पापियों 
के प्रति ग्रत्यन्त कठोर। मानव-जीवन अन्तविरोधों से भरा है और हमें दो बुरा- 
इयों में से उसे चुनना होता है, जो कम बुरी हो। किसी सुनि्दिष्ट परिस्थिति में 
हमें ग्रच्छाई ग्रौर बुराई को तोलकर देखना चाहिए और उस परिस्थिति में जिससे 
प्रधिकतम मानव-कल्याण हो, वही करना चाहिए । बहुत बार इन दो बातों में से 
एक को चुनना होता है--बड़ा आपरेशन या रोगी की सुनिश्चित मृत्यु। ईसाई 
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चर्च की हमें सलाह है कि भ्रहिसा के सिद्धान्त का हल्के तौर पर पालन किया जाए 
मर ईसाई चर्च अपने अनुयायियों से यह आग्रह भी नहीं करता कि वे “सम्पत्ति 
या स्त्री या शस्त्रों” को पूर्ण रूप से त्याग दें । 
प्रारम्भिक दिलों में चर्च ने युद्धों का प्रतिवाद भी किया। जस्टिन मार्टियर, 
मासियोन, झ्रोरिगेन, टट लियन, साइप्रियन, लेक्टंटियस और यूसेबियस सभी ने 
युद्ध को ईसाइयत से बेमेल बताकर उसकी निन्‍्दा की । क्लीमैंट आफ भलंग्जेंड्रिया 
(ईस्वी सन्‌ १६०-२२५) ने युद्ध की तैयारियों के विषय में ऐतराज़ किया और 
ईसाई गरीबों की तुलना “एक शस्त्रहीन, युद्धह्वीन, रक्तपातहीन, क्रोधहीन और 
म्रष्टी क रणहीन सेना” से की । टर्टलियन (ईस्वी सन्‌ १६५८-२०३) ने कहा है कि 
जब पीटर ने माल्कस का कान काट लिया, “उसके बाद से ईसा ने सदा के लिए 
तलवार की करतूतों को शाप दे दिया। हिप्पोलाइटस (ईस्वी सन्‌ २०३ ) रोमन 
सा ज्राज्य को ऐपोकलीप्स (प्रकाशित वाक्य ) का चौथा हिंस्र पशु मानता था और 
युद्ध की सज्जा को इसका एक विशिष्ट अंग बताते हुए इसे ईसाई चर्च का शेतानी 
ग्रनुकरण कहता था । साइप्रियन (ईस्वी सन्‌ २५७) ने “शिविरों के रक्तपातमय 
ग्रातंक के साथ सब ओर फंले हुए युद्धों' की निन्‍्दा की। प्रारम्भिक काल में 
ईसाई चर्च ने प्रबलतम राजकीय शतक्त से श्रत्याचार-पीड़ित होने पर भी बल- 
प्रयोग की निन्‍दा की ; किन्तु थियोडोसियस महान (ईस्वी सन्‌ २७६-३६५ ) के समय 
से, जब ईसाइयत राज्य-धम बनी झ्ौर दूषित हो गई, ईसाई-धमं ग्रहिसा का विरोध 
करता रहा है। तब से लेकर चर्च और राज्य के बीच अनेक बार युद्ध हुए हैं और 
चच को हिसा के श्रौचित्य य। ग्रनौचित्य पर विचार करने का समय ही नहीं मिला । 
पहली तीन शताब्दियों तक ईसाई चर्च सुनिश्चित रूप से युद्ध का विरोधी रहा । 
फिर भी जब ईसाइयत राज्य-धर्म के रूप में प्रतिष्ठित हो गई, तब युद्ध का प्रवेश 
ईसाई-व्यवस्था में हुग्ना; पहले तो युद्ध को केवल सह्य माना गया, पर बाद में उसे 
चर्च का शुभाशीर्वाद भी प्राप्त हो गया। सेंतीसवें अनुच्छेद में कहा गया है कि 
“ईसाई लोगों के लिए यह वैध कार्य है कि वे मजिस्ट्रेट (दंडनायक) के आदेश पर 
शस्त्र धारण करें और यढ्ों में भाग लें ।” इसमें यह नहीं कहा गया कि न्यायोचित 
युद्ध में राष्ट की सहायता करना नेतिक कतेव्य है ; बल्कि यह कि जो वेसा करते 
हैं, वे ईसाई दृष्टिकोण से वेध ग्राचरण कर रहे हैं। कंथोलिकों का मन्तब्य है कि 
धर्मात्मा लोगों को “तलवार उठाने का अधिका र” प्राप्त है, यदि वे उसका उप 
योग किसी न्याय्य पक्ष के लिए श्रौर किसी व्यक्तिगत लाभ का विचार किए बिना 
कर रहे'हों | सेंट टामस ऐक्वाइनास ने पादरियों को प्रेरणा दी कि वे सैनिकों को 
उत्साहित करें, क्योंकि “पादरियों का यह क्तंव्य है कि वे न्‍्यायोचित युद्धों में भाग 
लेने के लिए दूसरे लोगों को सलाह दें और प्रेरित करें।” यदि झाज पोष और 
ग्राकंबिशप हमें यह बताते हैं कि वध करना ईसाई-कर्तव्य है, तो यह केवल इसी 
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भावना की ग्रभिव्यक्ति-मात्र है, जो अब से शताब्दियों पहले ईसाई-जगत में श्रा 
प्रविष्ट हुई थी । आर० एच० हेग्रोड्ट ने १६१५ में कहा था, “यदि नज़ारथ 
का ईसा, जो शज्रुओं से प्रेम करने का उपदेश देता था, श्राज फिर सशरीर हमारे 
बीच आ सकता---जमंनी को छोड़कर वह और कहीं जन्म लेना पसन्द न क रता--- 
तो तुम क्या सोचते हो कि वहां होता ? क्या तुम समभते हो कि वह किसी 
चबूतरे पर खड़ा होकर क्रोध के साथ कह रहा होता, ञ्रो पापी जमंनीवासियो, 
अपने शत्रुओं से प्रेम करो' ? बिलकुल नहीं । इसके बजाय वह सीधा मोर्चे पर 
दिखाई पड़ता, उन शस्त्रधारियों की सबसे ग्रगली पंक्ति में, जो प्रचण्ड उग्रता के 
साथ युद्ध कर रहे हैं। हां, वह वहीं होता और लोह-लुहान हाथों को ओर मारकाट 
करने के शास्त्रों को ग्राशीर्वाद देता और शायद खुद एक न्याय की तलवार उठा 
लेता और जमंनी के शत्रुशरों को प्रतिज्ञात भूमि की सीमाओं से ठीक उसी प्रकार 
दूर और दूर खदेड़ता जाता; जेसे उसने एक बार व्यापारियों और सूदखोरों को 
धर्ममन्दिर से खदेड़ा था ]'* 

“बुराई का प्रतिरोध मत करो का “बुराई का बल द्वारा प्रतिरोध करो से 
और “दूसरा गाल भी सामने कर दो का “फिर चोट क रो से मेल बिठाना प्रकाश 
का अन्धकार से और अ्रच्छाई का बुराई से मेल बिठाना है । इस प्रकार का मेल 
बिठाने की चेष्टा को केवल मानव-स्वभाव की दुबंलता के प्रति रियायत की दृष्टि 
से ही देखना उचित होगा । रिफौर्मशन (पुनगंठन ) के युग में युद्ध के विरोध में 
एक उत्कृष्ट प्रतिवाद कर्णगोचर होता है। इरेस्मस लिखता है, "ऐसी कोई वस्तु 
नहीं है, जो युद्ध की अपेक्षा अ्रधिक पापमय, विपत्तिमय, "और झ्रधिक नीचता- 
पूर्ण, संक्षेप में मनुष्य के लिए अशोभन हो, फिर ईसाई के लिए तो कहना ही क्‍या ! 
युद्ध पाशविक से भी बुरा है। मनुष्य के लिए कोई जंगली पशु इतना विनाशकारी 
नहीं है, जितना कि उसका अपना साथी मनुष्य । जब पशु आपस में लड़ते हैं, तो 
वे उन शस्त्रों से लड़ते हैं, जो उन्हें प्रकृति ने दिए हैं, जबकि हम मनुष्य पारस्परिक 
हत्या के लिए उन शास्त्रों का प्रयोग करते हैं, जिनकी प्रकृति ने कभी कल्पना भी नहीं 
की थी । फिर पशु जरा-ज़रा-सी बात पर आक्रमण के लिए क्रद्ध नहीं हो उठते, 
बल्कि वे तभी आक्रमण करते हैं, जब वे या तो भूख के मारे पागल हों, या जब खुद 
उनपर आक्रमण किया जाए, और या जब उन्हें श्रपने बच्चों की सुरक्षा पर आंच 
आने का डर हो । परन्तु हम मनुष्य बिलकुल थोथे बहानों पर, युद्ध के रंगमंच पर 
कितने दुःखान्त अभिनय करते हैं ? अपने शत्रुओ्रों से प्रेम करो, में ग्रपने साथियों 
के प्रति एक उचित मनोभाव रखने का आराग्रह है। इसमें केवल ग्र-प्रति रोध की मांग 
नहीं है--अप्रतिरोध में घृणा और आ्रान्तरिक हिसा शेष रह जाती है और ग्राधार- 

भूत शक्ति-लालसा अछुती बच जाती है--बल्कि प्रेम की भावना की मांग है। 
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क्रास की शिक्षा यह है कि हम संसार को युद्ध जैसी बुराई से तब तक मुक्त नहीं करा 
सकते, जब तक हम उससे उत्पन्न होनेवाले कष्टों को सहन करने को उद्यत न हों। 
जहां तक सम्भव हो, हमें बबंरता से और अ्रपने झ्रासपास के संसार की ह॒त्या-भरी 
वासनाओं से प्लग रहने का प्रयत्न करना चाहिए और यह ग्राशा करनी चाहिए 
कि किसी न किसी दिन स्वस्थतर सिद्धान्त के विकास का मौका आएगा । घृणा से 
उन्मत्त इस संसार में हमें प्रेम के लिए एक ज्योति जलानी हो होगी । 

कहा जाता है कि बुराई को केवल बल द्वारा ही संयत रखा जा सकता है ग्रौर 
इस संघर्ष और हिंसा से भरे संसार में यदि न्याय की रक्षा न की जाए, तो वह मर 
जाएगा । पर क्या प्रेम-भावना पर दृढ़ रहने के परिणामों की चिन्ता करने का काम 
हमारा है ? इसका ध्यान परमात्मा रखेगा कि बुराई पर अ्च्छाई की विजय हो । 
हमारा कतंव्य यह है कि सवंदा और सतव्त्र प्रेम के विधान को लागू करें और कभी भी 
कार्यसाघकता, व्यावहा रिकता, प्रतिष्ठा, सम्मान, सुरक्षा आदि के भमेलों में, जो 
सबके सब भय और भ्रहंकार से उत्पन्न होते हैं, पड़कर राह न भूलें। एक सामान्य 
(सांमे ) पिता में विश्वास रखते हुए हम ऐसी प्रणाली के साथ कभी सहमत नहीं हो 
सकते, जो नितान्त अविचार के साथ मनुष्यों के दलों को विनाश करती है। ईश्वर में 
विश्वास करनेवालों को युद्ध का, बुद्धिमत्ता और प्रेम की भावना का विरोधी होने 
के कारण, विरोध करना ही होगा। भ्राप इसे चाहे किसी तरह क्‍यों न छिपाएं कितु 
युद्ध लोगों के एक समूह का लोगों के दूसरे समूह पर हत्या और विनाश द्वारा अपनी 
इच्छा लादने का प्रयत्न-मात्र है। युद्ध की जड़ें लोगों के हृदय में, अभिमान और 
भय में, ईर्ष्या और स्वार्थ में हैं, चाहे ये दुबंलताएं राष्ट्रीय बाना भी धारण क्‍यों न 
कर लें। 

क्या हम 'पवित्र', 'न्याय्य' या 'रक्षात्मक' युद्धों में भाग नहीं ले सकते ? इस 
विषय में ईसा का उत्तर स्पष्ट और निरचायक है। जब ईसा के शिष्य शत्रुओं से 
उसे बचाना चाहते थे, उनके उद्देश्य से बढ़कर तो और कोई पवित्र उद्देश्य हो नहीं 
सकता । वे केवल प्रथ्वी के राज्य के लिए नहीं, श्रपितु परमात्मा के राज्य के 
. लिए लड़ना चाहते थे, जिसके सामने देशभक्ति का बड़े से बड़ा दावा फीका पड़ 
जाता है। परन्तु इस संसार का उद्धार शस्त्रों के प्रयोग द्वारा नहीं हो सकता। 
इसका उद्धार केवल कष्ट-सहनपूर्णं धंम्न श्रोर क्रास के बलिदानपूर्ण प्रेम द्वारा ही 
हो सकता है। कोई बदला नहीं, कोई प्रतिशोध नहीं--न राष्ट्रीय, न व्यक्तिगत । 
हम यह नहीं कह सकते कि प्रेम के सिद्धान्त को केवल व्यक्तिगत सम्बन्धों तक 
ही सीमित रखा जाए और उसका क्षेत्र सावंजनिक तथा भश्रन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों 
तक न बढ़ाया जाए। ईसाई चेतना उन्नत हो रही है ; और इसीलिए पन्द्रह वर्ष 
पहले लेम्बंथ में हुए एक सम्मेलन में ग्राकंबिशपों और बिशपों ने घोषणा की थी 
कि युद्ध “ईसा के विचारों से बेमेल है।” हम यह श्रनुभव करने लगे हैं कि यदि 
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हम सम्य समझे जाना चाहते हैं, तो हमें युद्धों का आमूल उन्मूलन करने का प्रयत्न 
करना चाहिए। यह मानवीय चेतना का विकास जं॑सी एक वस्तु है--सही और 
गलत के हमारे विवेक में वृद्धि । 


युद्ध की भ्रान्तियां 


जिसे हम गलत समभते हैं, उसके कारण इस संसार ने इतनी वेदना-ऋरता 
नहीं सही, जितनी कि जिसे हम ठीक समभते हैं, उसके कारण । अप राधियों और 
गुंडों द्वारा संसार को दिया गया कष्ट भले आादमियों के दुष्कर्मों के परिणामस्वरूप 
मिले कष्टों की तुलना में बहुत कम है। धामिक युद्धों को ईसाई चर्च का आशीर्वाद 
प्राप्त था। न्यायोचित यंत्रणा न केवल अपराधियों को दी जाती थी, भ्रपित॒ सत्य 
उगलवाने के उपाय के रूप में साक्षियों को भी सहन करनी पड़ती थी। ग्रल्प वेतन 
के लिए कठोर परिश्रम करवाने, वाल-श्ररम, और दासता को न्यवायोचित माना 
जाता था । अच्छे नागरिक युद्धों को भी सम्य जीवन की स्वाभाविक और हानि- 
रहित संस्था मानते रहे हैं। परन्तु हमारे वंशज राष्ट्रों के रूप में हमारे सामाजिक 
व्यवहार को उसी प्रकार लज्जाजनक समभेंगे, जेसे श्राज हम बलपूर्वक सती-प्रथा 
झऔर दास-व्यापार को समभते हैं और हम अपने वंशंजों के दृष्टिकोण को जितना 
शीघ्र समझ सकें, मानव-जाति के लिए उतना ही भला होगा। इन मामलों में हमें 
कृत्रिम उपायों द्वारा वर्वरता की दशा में रखा जा रहा है। वास्तविक खतरा 
दुष्ट लोग नहीं हैं, अपितु कानून का पालन करनेवाले, दयालु और परिश्रमी 
साधारण नागरिक हैं, जिनपर राष्ट्रीयता का उन्माद सवार है, क्योंकि उचित 
और ग्रनुचित के वारे में उनके विचारों को जान-बूक कर और सुयोजित ढंग से 
विकृत कर दिया गया है। कोई बुराई सामाजिक प्रणाली में जितनी भ्रधिक गहरी 
पेठ जाती है, उसके विरुद्ध मनुष्य की अन्तरात्मा को जगाना उतना ही भ्रधिक 
कठिन हो जाता है। ग्राधारभूत विचारों को, और मनोवेगों से सम्बद्ध जमी हुई 
भ्रादतों को उखाड़ने की प्रक्रिया बहुत कष्टप्रद होती है। हमें स्थिरतापूर्वक एक 
युद्ध्वीन संसार के लक्ष्य की ओर बढ़ना है। मानव-स्वभाव मूलतः: सुघट्य है, भौर 
इसके भविष्य की संभावनाओ्रों की खोज की जानी प्रभी शेष है। पहले की भ्रपेक्षा 
अरब अधिक अच्छे बन जाने के बाद हम ग्रनुभव करते हैं कि जितने भ्रच्छे हम प्रब 
हैं, भविष्य में उससे भी अधिक अच्छे बन सकते हैं। यद्यपि एक भ्र्थ में, परमात्मा 
का राज्य पृथ्वी पर कभी भी उपलब्ध नहीं होगा, फिर भी एक और भ्रर्थ में यह 
सदा उपलब्ध हो रहा है। संसार कभी भी बिलकुल महिमा-शुन्ब नहीं रहा, भले ही 
वह वसा न हो, जैसाकि उसे होना चाहिए। बुराई को मानना---प्रनु भव व रना-- 
जो मानव-स्वभाव और मानव-संस्थाओं में विद्यमान है, ग्रौर जिसके कारण ग्राज 
संसार में आग लगी है, भागे प्रगति की प्रस्तावना है। हमें शान्ति के लिए दुढ़- 
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संकल्प को विकसित करना है और ऐसी परिस्थितियां स्थापित कर देनी हैं, जिनमें 
युद्ध का अभियान आकर्षक न रहे । मानव-स्वभाव सारतः झनुदार है श्रौर उसे 
प्रकमंण्य भी कहा जा सकता है। केवल तीब्रतम ग्रावरयकता ही उसे जगा कर 
सक्रिय बना सकती है। यह केवल ग्रान्तरिक और बाहा आवश्यकताओं की प्रेरणा 
के ग्रधीन ही परिवर्तित होता है ; परन्तु परिवर्तित यह भ्रवश्य होता है। यदि यह 
परिवर्तित न होता, तो मनुष्य कभी का एक लुप्त जाति बन चुका होता | मानव- 
मन की भांति सुघट्य वस्तु और कुछ नहीं है। मनुष्य ग्रभी भी निर्माण की दशा 
में है; उसका निर्माण पूर्ण नहीं हो चुका । 

सम्य राष्ट्र धीरे-धीरे यह समभने लगे हैं कि युद्ध विवादों का निर्णय कराने 
का पुराना पड़ गया तरीका है। आधुनिक युद्ध में उद्देश्यों के अनुपात में इतनी 
ग्रधिक हत्या होती है कि अतीत में युद्ध को उचित ठहराने के लिए जो युक्तियय और 
मनोभाव प्रस्तुत किए जाते थे, वे ग्रब समर्थनीय नहीं रहे । हत्या करना और जीवन 
को असह्ाय बना देना मानव-स्वभाव का अनिवाय अंग बताया गया है। स्पेंगलर 
लिखता है, “मनुष्य शिकार-जीवी पशु है। मैं इस बात को बार-बार कहूंगा । धर्म 
के सब आदर्श और सामाजिक नैतिकतावादी, जो इससे कुछ आगे होना या जाना 
चाहते हैं, ऐसे शिकार-जीवी पशु हैं, जिनके दांत ट्टे हुए हैं, श्रौंर जो दूसरों से 
इसलिए घृणा करते हैं कि वे ग्राक्रमण करते हैं, जिनसे वे बड़ी सुतकंता के साथ 
बचते रहते हैं।” राष्ट्रीयता के विषय में हाल में ही प्रकाशित्रशएक पुस्तक में वही 
लेखक लिखता है, “युद्ध की आवव्यकता न तो राष्ट्रीयता मे निवास करती है, 
न राष्ट्र में, अपितु इसका निवास तो मानव-स्वभाव में ही है। ऐसे काल की 
प्रत्याशा करना, जिसमें मनुष्य दूसरे मनुष्य-समूहों से संघर्ष करने के लिए अपने 
आपको समूहों के रूप में संगठित करना छोड़ देंगे, केवल प्राद्शलोक (यूटोपिया) 
की कल्पना प्रतीत होती है ।१ मनुष्य कोई शिकार-जीवी पशु नहीं है, जो अपने 
निरबलतर पड़ौसियों को सदा खा ही जाता हो। मानव-प्राणी हिंस्र पशप्नों के समान 
नहीं है। फिर, मानवीय बर्ताव मुख्यतया अधिगत है, सहज प्रवृत्तिक नहीं। इस 
बर्ताव का निर्धारण जीवाणु-कोषों द्वारा नहीं होता, जैसे ततैयों और चींटियों के 
बर्ताव का होता है। समुद्र पार जाने के लिए हमारे पंख या मछलियों की तरह पर 
नहीं निकलते, ग्रपितु हम विमान और जहाज बनाते हैं । मनुष्य की इस विशेषता 
के का रण ही वह शेष सृष्टि से उत्कृष्ट है। वह परिस्थितियों के ग्रनुकल ग्रपने बर्ताव 
को ढाल सकता है। युद्ध-प्रेम कोई सहज प्रवृत्तिक मनोवृत्ति नहीं है, ्रपितु अ्रधिगत 
मानसिक आदत है। श्राज का समाज चाहता है कि हम युद्धक्षेत्र में जाकर कष्ट 
उठाएं और मर जाएं, जैसे ग्रन्य कालों में यह चाहता था कि लोग आत्मबलि दें 
या जगन्नाथ के रथ के नीचे लेटकर मर जाएं | हमारे मन सामाजिक व्यवस्था 

१० निशनलिज्म', पृष्ठ ३३५ 
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द्वारा विकृत कर दिए गए हैं । बमों और गोलों के भय से बढ़कर भय समाज का 
है। इसे भाड़ फेंकने के लिए हमें मानसिक ग्रर सामाजिक रूढ़ियों की लीक में से 
बाहर निकलना होगा । हमें मनोवैज्ञानिक वातावरण को बदलना होगा । 

पशुओं को पालतू बनाए जाने से पहले शिकारी एक सामाजिक कर्तव्य को प्रा 
करता था, क्योंकि वह शिकार द्वारा खाद्य की व्यवस्था करता था। झाज उस प्रयो- 
जन के लिए शिकारी की ग्रावश्यकता नहीं है; फिर भी शिकार लोकाचार (फैशन ) 
की वस्तु बना हुआ है, क्योंकि 'जीविका के लिए शिकार' का स्थान आनन्द के लिए 
शिकार ने ले लिया है। इसी प्रकार जब हम प्रसम्य झ्राक्रमणकारियों से घिरे रहते 
थे, तब सैनिक जीवन को ग्रधिक सुसह्य बनाने में सहायक होता था; पर प्राज युद्ध 
प्रनिवाय है क्या ? केवल मनुष्य ही एक ऐसा प्राणी है, जो ऐसे कारणों से हत्या 
करता है, जो कुछ कम या अधिक आधिविद्यक ( मेटाफी जिकल ) हैं; किसी प्रदेश पर 
पुराने पड़ गए दावे के लिए, किसी सुन्दरी को पाने की बचकानी-सी इच्छा के 
कारण, सम्मान के लिए या किसी एक स्थान के बजाय किसी दूसरे स्थान पर सीमा- 
रेखा खींचने के लिए। जब किसी संस्था को और आगे चलाते रहने की आवश्यकता 
समाप्त हो जाती है, तो हम ग्रपनी उन ग्रधिगत रुचियों को तृप्त करने के लिए,जो 
दीघंकालीन आ्रादत के कारण उत्पन्न हो जाती हैं, ग्रवास्तविक कारण गढ़ लेते हैं। 
कुछ समय तक युद्ध राजाओ्नों तथा उच्चतर वर्ग के लोगों के लिए एक '्रीडा-प्रति- 
योगिता-मात्र था, जिसमें पुरस्कार सम्पत्ति और सम्मान थे ।* युद्ध अ्रपने-आापमें 
एक लक्ष्य बन गया था, एक उत्तेजनामय खेल, पूंजीपतियों का एक निहिल स्वार्थ 
जो लोग युद्ध में भाग लेते हैं, वे बुरे श्रादमी नहीं होते, जोकि यह समभते हों कि 
वे कोई बुरा काम कर रहे हैं, भ्रपितु वे भले ग्रादमी होते हैं, जिनका यह पक्‍कं 
विश्वास होता है कि वे ठीक काम कर रहे हैं । जब तक सत्ता श्रौर सफलता की 
पूजा होती है, तब तक सैनिक परम्परा, अपने यांत्रिक ग्रमानवता के श्राधुनिक रूप 
में, फलती-फूलती रहेगी। हमें प्रपने जीवन-मूल्यों को बदलना होगा; हमें यह 
मानना होगा कि हिसा समुदाय-भावना का दुर्भाग्यपूर्ण उल्लंघन है और हमें संतोष- 
जनक सम्बन्ध स्थापित करने के ग्रन्य उपाय खोजने होंगे । किसी जगह बर्नार्ड शा 
ने कहा है कि किसी वस्तुतः सम्य समाज में कोड़ों की सज़ा ग्रसम्भव होगी, क्योंकि 


१. चाल्से साग्नोबोप्त (दि राश्ज़ आफ दि यूरोपियन सिविलाश्जेशन! में लिखता है, '“युदध 
को ( मध्ययुग में ) श्रमीर लोग कोई दुर्भाग्य नहीं समझते थे, भ्रपितु उसे एक आनन्द की वस्तु 
समभते ये, श्रोर यहां तक कि उसे शत्रु के राज्य को लटकर या शात्रु को कैद करके और उसकी 
प्राण रक्षा के लिए धन लेकर मम्पत्ति प्राप्त करने का सुअ्रवसर समभते थे। कभी-कभी युद्ध के 
स्थान पर एक ही देश के अ्रभिजातवग्ग के लोगों में पहले से तय की हुई लड़ाश्यों का भायोजन 
किया जाता था। टू्नामेंट का मूल रूप यही था, जिसमें दोनों पत्नों के लोग युद्ध के से ही शत्त्रों 
से लड़ते थे ओर जिन प्रतिपत्तियों को वे धोड़ों से गिरा देते थे, उन्हें कैद कर लेते थे भौर घन 
पाने पर ही उन्हें छोड़ते थे ।” 
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किसी भी व्यक्ति को इस बात के लिए तेयार नहीं किया जा सकेगा कि वह किसी- 
को कोड़े मारे । परन्तु श्राज स्थिति यह है कि कोई भी भला जेल का सिपाही एक 
रुपया लेकर कोड़े मारने को तयार हो जाता है ; संभवत: इसलिए नहीं कि वह इसे 
पसन्द करता है या दंड शास्त्र की दृष्टि से इसे वांनीय समभता है, अपितु इसलिए 
कि उससे इस बात की प्रत्याशा की जाती है। यह सामाजिक प्रत्याशाश्रों के प्रति 
आज्ञापालन की भावना है। युद्ध की करुणा और कुत्सितता इस बात में है कि हम- 
में कोई बुराई न होते हुए भी हम इसमें भाग लेते हैं ; इसलिए नहीं कि हम किसी 
प्रकार ऋर हैं, बल्कि इसलिए कि हम दयालु होना चाहते हैं। हम युद्धों में भाग 
लेते हैं प्रजातंत्र की रक्षा के लिए, संसार को स्वाधीनता दिलाने के लिए, अपनी 
स्त्रियों और बच्चों की रक्षा करने के लिए और अपने घर-बार का बचाव करने 
के लिए | कम से कम हमारा विश्वास यही होता है । 

जिस प्रकार नर-मांस-भक्षण, नर-मुंड-संग्रह, जादूग रनियों को जीते जी जला 
देना, और द्वन्द्रयुद्ध समाज-विरोधी कृत्य समझे जाते हैं, उसी प्रकार युद्ध को भी 
एक महा भयानक बुराई समभा जाना चाहिए। हमें यह स्वीकार करना चाहिए 
कि नेतिक प्रमाप (स्टेंडड) राज्यों पर भी लागू होते हैं। जो कर्म व्यक्ति के लिए 
बुरे समभे जाते हैं, वे ही राज्य द्वारा किए जाने पर उचित और ठीक नहीं बन 
सकते । युद्ध, जो बड़ी संख्या में लोगों द्वारा की गई हत्या और चोरी है, चाहे 
कितना भी आवश्यक क्‍यों न हो, है बुराई ही । 

यह युक्‍ति प्रस्तुत की जाती है कि साहस और त्याग, कतंव्य के प्रति निष्ठा 
और बलिदान के लिए उद्यतता इत्यादि कुछ सैनिक गुण हैं। सैनिक का बड़प्पन 
का दावा युद्ध-यंत्र के प्रति उसकी स्वेच्छापूर्वक वश्यता-स्वीकृति के कारण ही तो 
है। यह युद्ध के कल्पना-बहुल वर्णन, उसकी महिमा और संकटों का महाकाव्यों 
की पद्धति पर वर्णन करने के कारण ही संभव हुआ है । युद्ध को सम्यता और प्रगति 
का एक साधन माना जाता है, सदुगुणों और आ्रानन्द का एक स्रोत ।' पुराने प्रार- 
म्भिक दिनों में युद्ध अपेक्षाकृत निर्दोष वस्तु थे, मुक्केबाज़ी की प्रतियोगिताओं की 
एक माला की भांति, जिसमें योद्धा लोग एक-एक करके आपस में लड़ते थे । यहां 


१. ट्रीटश्के से तुलना कीजिए, “ “ओ्रोल्ड टस्टामैट” में न्‍्याय्य और पवित्र युद्ध के सर्वोच्च 
सौन्दर्य का जिस धूमधाम के साथ वर्णन किया गया है, उसकी भ्रोर से केवल कुछ भीरु खप्न- 
द्रष्टाओ्रों ने श्रपनी आंखें मींच लो हैं ** जो जाति स्थायी शांति की मरीचिका सद्श आशा से चिपटो 
रहती दे, वह अपने गौरवपूर्ण अलगाव में सड़-गलकर नष्ट हो जाती है श्र उसके सुधार का भी 
कोई उपाय नहीं रहता युद्ध संसार से कभी समाप्त कर दिया जाएगा, यह श्राशा न केवल बेहूदी 
है, अपितु अत्यन्त अनेतिक भी | कल्पना कीजिए : इससे मानव-आत्मा की अ्रनेक आ्रावश्यक और 
श्रेष्ठ शक्तियां श्रल्पविकसित रह जाएंगी ओर सारा संसार अ्रहंकार के एक विशाल मन्दिर में जा 
पहुंचेगा |”? देखिए' दस स्पेक जमेनी', कूल तथा पौटर (१६४१), एड ४६-६० 


युद्ध और अ्रहिसा २५३ 


तक कि मध्य युग में भी लोग सैनिक पेशा झ्पना लेते थे और अपने-आ्रपको प्रति- 
दन्द्दी राष्ट्रों के हाथों वेतन भोगी सैनिकों के रूप में युद्ध के लिए बेच देते थे । इन 
राष्ट्रों से उनका श्रपना कोई सम्बन्ध न होता था। वे उन राज्यों के लिए ह॒त्याएं 
करते थे, जिनके प्रति उनकी कोई निष्ठा नहीं होती थी। परन्तु आधुनिक युद्ध, 
जिनमें ग्राक्रमण के बबंर अस्त्रों का प्रयोग होता है, जिनमें जनसमुदाय के सबसे 
ग्रसहाय और सबसे कम जिम्मेदार तत्त्वों का कत्ले-आरम होता है, किसी भी राष्ट्रपर 
ग्रा सकनेवाली भयंकरतम विपत्ति हैं। स्त्रियों और बच्चों का नम्बर सबसे पहले 
आ्राता है। मनुष्य की सूक-बुक चकमक पत्थर से इस्पात तक, इस्पात से बारूद तक, 
बारूद से विषेली गेस और रोगीं के कीटाणुग्नों तक आगे बढ़ आई है। युद्ध अपने सघन 
स्वरूप और दूरगामी परिणामों के कारण यंत्रों के श्राधुनिक संसार में सम्यता के 
लिए भयंकर संकट बन गया है । यह शारीरिक हिसा तथा शत्रु के विरुद्ध घणा 
के निरन्तर प्रचार, दोनों के द्वारा मनोवेगों को पाशविक बना देता है। यह घरेल्‌ 
नीति के लिए पद्धति के रूप तक में ग्रातंकवाद का प्रयोग करने के लिए हमें त॑यार 
कर लेता है। बड़े-बड़े विचारकों ने इसके नेतिक भ्रष्टता लानेवाले स्वरूप का 
वर्णन किया है। सेंट आगस्टाइन प्रश्न करता है, “युद्ध में कया बात निन्‍दा योग्य 
है? क्या यह तथ्य है कि यह उन लोगों को मारता है, जो सबके सब किसी न 
किसी दिन मरेंगे ही ? इस वात के लिए दुबंलचित्त व्यक्ति युद्ध की निन्‍्दा करें 
तो करें, किन्तु धामिक व्यक्ति नहीं कर सकते। युद्ध में जो निनन्‍्दनीय वस्तु है, 
वह है हानि पहुंचाने की इच्छा, अदम्य घृणा, प्रतिशोध की उग्रता, और प्रभुत्व 
जमाने की वासना । ताल्स्ताय ने अपने महान उपन्यास युद्ध और शान्ति! में 
लिखा है, “युद्ध का उहं श्य हत्या है; इसके उपकरण हैं--जासूसी, देशद्रोह और 
देशद्रोह के लिए प्रोत्साहन, निवासियों का विनाश, सेना की आवश्यकताएं पूरी 
करने के लिए उन्हें लूटना या उनका सामान चुरा लेना, और मिथ्या-भाषण, जिसे 
सैनिक कौशल कहा जाता है। सैनिक पेशे के लोगों की आदतें हैं--स्वाधीनता का 
अभाव ग्रर्थात्‌ अनुशासन, सुस्ती, ग्रज्ञान, करता, व्यभिचार और मदिरापान की 
उन्मत्तता । फ्रैडरिक महान ने अपने मन्त्री पोडे विल्स को लिखा था, “यदि ईमान- 
दार आदमी बनने से कुछ लाभ होता हो, तो हम ईमानदार ग्रादमी बनेंगे, और यदि 
ठग बनना आवश्यक होगा, तो हम ठग बनकर रहेंगे।'* जो कोई भी युद्ध के 
कारण होनेवाली प्रमापों की सामान्य गिरावट से, युद्ध के कष्टों और प्रातंकों से 
और मानव-जाति की यंत्रणा से परिचित है, वह कभी भी वीरत्व और विजयों का 


अननन बन ऑननीन--+ 5००. आजा ंओ प":े 


१. १०-२५ | तुलना कीजिए, “किसी भी शासक के लिए श्रपनी गुप्त महत््वाकांत्ताओं को 
छिपाने का सबसे अच्छा तरीका यह है कि वह अपनी युप्त योजनाओं को प्रकट करने के लिए 
उपयुक्त समय आने तक शान्तिपुर्ण मनोभावों का प्रदर्शन करता रहे ।” . --फ्रे डरिक महान्‌ 
'पोलिटिकल टेस्टामैंट” (१७६८) 





नल 


२५४ धर्म और समाज 


श्रतिरंजना के साथ वर्णन नहीं करेगा। युद्ध में हमें सब भ्रपराध एक जगह घनी भूत 
रूप में दिखाई पड़ते हैं । ड्यूक ग्राफ वेलिगटन ने कहा था, “इतनी बात मेरी मान 
रखो कि यदि तुमने युद्ध का केवल एक भी दिन देख लिया, तो तुम सर्वशक्तिशाली 
परमात्मा से यही प्रार्थना करोगे कि तुम्हें फिर युद्ध की एक घड़ी भी न देखनी पड़े।” 
लाओत्से का कथन है कि “विजय को अन्त्येष्टि संस्कार की विधि द्वारा मनाया 
जाना चाहिए ।! 

कहा जाता है कि युद्ध तो एक ऐसी बुराई है, जिससे बच पाना सम्भव नहीं 
है; यह एक विपत्ति है, परमात्मा की ओर से भेजा गया देवीय कोप, एक प्राकृतिक 
महाविपत्ति, भूकम्प या तूफान, एक ऐसी वस्तु, जिसका व्यक्तियों से कोई सम्बन्ध 
नहीं है। असम्य आकरान्ताओं का आगमन टिट्डियों के दल या रोगों के कीटाणश्रों 
के बादल के आक्रमण से मिलता-जुलता है और हमें उस आक्रमण का प्रतिकार 
बल-प्रयोग द्वारा करना चाहिए । परन्तु युद्ध केवल परमात्मा के कृत्य के रूप में 
या प्रकृति के नियमों के अनुसार नहीं होते; वे तो मनुष्यों द्वारा, और जो प्रशिक्षण 
मनुष्यों को दिया जाता है, उसके द्वारा रचे जाते हैं। वे तब तक अनिवाय॑ हैं, 
जब तक हम शक्ति की राजनीति को स्वाभाविक मानते हैं । यदि न्याय और सहि- 
एणता की मान्यताग्रों को सत्ता प्राप्त करने के उद्देश्य के ग्रधीन कर दिया जाएगा, 
तो 'जंगल के कानून! (अराजकता ) पर विजय नहीं पाई जा सकती । यदि राज- 
नीतिक यथार्थवाद का गर्थ यह है कि युद्ध को स्वाभाविक माना जाए, तो हम मान- 
बीय स्वतन्त्रता को अस्वीकार कर रहे होते हैं। पृथ्वी पर शान्ति की स्थापना एक 
विश्वास का कार्य है, नियतिवाद के विरुद्ध स्वतन्त्र संकल्प का एक कार्य ! 

कुछ लोग कहते हैं कि जब घर में भ्राग लगी हो, हमें आग का मुकाबला ग्राग 
से करना चाहिए ; पर अन्य लोगों का विचार है कि पानी अग्नि-ज्वालाग्रों को 
बुझा सकता है, आग नहीं। “अस्त्र अस्त्र से ही शान्‍्त होता है।”' यदि हम भी 
बल में ही विश्वास रखते हैं, तो हम उन नाज़ियों को दोष नहीं दे सकते, जो मान- 
वीय संकल्प को तोड़ने के लिए बल का सुस्पष्ट, वैज्ञानिक और निष्ठुर रीति 
से प्रयोग करते हैं। पर क्या हम बल-प्रयोग और धमकाने की नीति अ्रपना कर 
फासिज्म को परास्त कर सकते हैं, जबकि इन्हीं नीतियों पर वह फलता-फलता 
है ? हमारी युक्ति होती है कि आज सम्यता की परम्परा को एक नये प्रकार की 
ग्सम्यता (बर्बरता) से खतरा पंदा हो गया है; यह नई असम्यता अझ्रतीत की 
किसी भी शक्ति की अपेक्षा अधिक दुर्जेय है, क्योंकि इसके पास अत्यधिक शक्ति- 
शाली वैज्ञानिक और तकनीकी उपकरण हैं। इस बर्बरता की मुख्य विशेषता 
एक प्रकार का सामाजिक यन्त्रीकरण है, जो कला और संस्कृति को, विज्ञान और 





१. ताओो का ग्रन्थ, ३ १ 
२. भरत्र भस्त्रेण शाम्यति 
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दर्शन को सत्ता के लिए संघषं में साधन से अधिक कुछ नहीं समभता । उसके लिए 
कुछ पुनीत नहीं है, न पुरुष न स्त्री न बच्चा, न धर न विद्यालय न धमं। राज्य 
को एक विशाल समाज के रूप में संगठित किया गया है और सम्पूर्ण भौतिकवादी 
प्रणाली को क्रियान्वित कर दिया गया है । नाजी जर्मनी, जहां सेनिकवाद हिस्र 
राज्य का प्रमुख कृत्य है, बल के सिद्धान्त का चरम उदाहरण है। लार्ड बाल्डविन 
के इस प्रसिद्ध वक्तव्य का, कि रक्षा का एकमात्र उपाय आक्रमण है, गअ्र्थ॑ यह 
है कि यदि हम भ्रपनी रक्षा करना चाहते हैं, तो हमें स्त्रियों और बच्चों को श्र 
की अपेक्षा भी अधिक शी घ्रता से मार डालना होगा । यदि शत्रु विषेली गेस का 
प्रयोग करता है, तो हमें भी वही करना होगा। यदि शत्रु अनिवायं सैनिक भर्ती को 
अपनाता है, तो हमें भी वही अपनानी शाहिए। शत्रु को परास्त करने के लिए 
हमें भी उसके समान बनना होगा। मित्र राष्ट्रों को सर्वांगीण युद्ध के यंत्र बन जाना 
होगा । हम कहते हैं कि प्रजातंत्र, सहिष्णुता और स्वाधीनता के सिद्धान्तों को 
अस्थायी रूप से कुछ देर के लिए छोड़ना ही होगा। हम अपने लिए भी वही शासन- 
तंत्र ग्रपनाएंगे, जिसे श्रपताने के कारण हम अपने शत्रुओं से घृणा प्रदर्शित करते 
हैं। हमें बुराई का मुकाबला बुराई से करना होगा, यहां तक कि हम स्वयं भी वही 
बुराई बन जाएं, जिसके विरुद्ध हम लड़ रहे हैं । शत्रुओं को जीतना तो दूर रहा, 
हम शत्रुओं को यह अवसर दे रहे हैं कि वे हमें ठीक अपनी प्रतिमा बना लें।” रूस 
के नाम दिए गए स्तालिन के इस सन्देश से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि यह 
खतरा कितना बड़ा है, “अपनी सम्पूर्ण आ्रात्मा के साथ शत्रु से घृणा किए बिना 
उसे हरा पाना असम्भव है ।' हम अपने उद्देश्य अपने शत्रुओं के उद्देश्यों से भिन्‍न 


2. सर एडवड ग्रिग, “यदि यह सिद्ध करने के लिए कि शस्त्र उठाना मानवता के विरुद्ध 
अपराध है, में स्वयं भी शस्त्र उठा लं, तो में अवश्य ही श्रपने उस पड़ौसी की श्रपेत्ञा कुछ भला 
नहीं हूं, जो यह सिद्ध करने के लिए शस्त्र उठाता है कि वह उनका प्रयोग मेरी श्रपेक्षा श्रधिक 
अच्छी तरह करना जानता है और इसलिए उसे मुकपर शासन करने का श्रधिकार है। उसका 
ओर मेरा उद्देश्य, उसकी और मेरी पद्धति ठीक एक जैसी है। या तो मुझे उसपर बलपूबक शासन 
करना दै या उसे मुकपर [?--दि फेथ ऑफ़ ऐन इ गलिशमेन' 
२. बिस्माक ने फ्रांस के प्रति जम॑नी के विद्वेष को इस कठोर वक्तव्य में श्रभिव्यक्त किया 
था, “फ्रांसीसियों को केवल आंखें ही आंखें शेष रहने दिया जाए, जिनसे वे रो सके ।”? 
प्रथम (विश्वयद्ध में अन्स्ट टिसैनार ने “ग्लेंड के प्रति घृणा का एक गीत! लिखा था : 
तुम चिर॒स्थायी घणापूवंक शणा करोगे | 
हम श्रपनी धणा कभी त्यागेंगे नहीं । 
जल के नाम पर घृणा, स्थल के नाम पर धृणा 
सिर से घुणा, हाथ से धुणा 
हथोड़े से धणा, मुकुट से घुणा 
घुटते हुए सात करोड़ लोगों की घ॒णा ; 
हम एक द्वोकर प्यार करते हैं और एक होकर धणा करते हैं 
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बताते हैं, परन्तु हम साधन ठीक उनके जैसे ही भ्रपनाते हैं। हमारा विश्वास है कि 
प्रेम का विकास करने के लिए हम नृशंस घृणा का प्रयोग कर सकते हैं, और 
ग्रधिक स्वतंत्रता पाने के लिए सर्वांगीण बल-प्रयोग का। यह तो धर्मविचा रहीनता 
औ्रौर भ्रन्याय में प्रतियोगता है ; परन्तु इसका परिणाम आत्मा का एक ऐसा 
पागलपन होगा, जिसका कोई इलाज ही न होगा । टामस ऐक्वा इनास का कथन 
है, “प्रच्छे उद्द श्यों के लिए भी हमें उचित मार्गों का ही अवलम्बन करना चाहिए, 
गलत मार्गों का नहीं । 

यदि हम युद्ध को जीतने के लिए द्वेष और कटुता की भावना को जागरित करें 
तो जब सन्धि करने का समय आएगा, तब हम उन्हें परे नहीं फेंक सकते । यह युक्ति 
देना बड़ी दुःखद भूल है कि शत्रु को हराने के लिए चाहे हम अपने ग्रादर्शों की उपेक्षा 
कर दें और उनका उल्लंघन कर लें, परन्तु जब उपद्रव शान्त हो जाएगा, तब हम 
उन्हें फिर से स्थापित कर देंगे। यदि हम शत्रु को हराने के लिए शत्रु की ही पद्ध- 
तियों को अपनाते हैं श्नौर यदि, रणभूमि में विजय पाने के लिए, हम भावना के साथ 
विश्वासघात करते हैं, तो यह सम्यता की परम्पराओ्रों के साथ विश्वासघात है। 
युद्ध आवेशों को उम्र करता है, कल्पना को उत्तप्त कर देता है और हमें उन्मादग्रस्त 
बना देता है ; और युद्ध द्वारा उत्पन्न हुई मनोदशा में कोई न्यायोचित समभौता 
संभव नहीं होता । प्रथम विश्वयुद्ध यद्यपि रणभूमि में तो जीत लिया गया था, परंतु 
वर्साई के महल में हार दिया गया। वर्साई-सन्धि से पहले जो चर्चाएं चली थीं, उनके 
बीच में लायड जाजं ने क्लीमैंशो के नाम एक ज्ञापन भेजा था, जो लायड जाऊं 
की पुस्तक दि ट्र थ ऐबाउट दि पीस ट्रीटीज' (शान्ति-सन्धियों के विषय में सत्य ) 
में छपा है । इस ज्ञापन में उसने लिखा, “प्राप जर्मनी से उसके उपनिवेश छीन सकते 
हैं, उसके सन्‍्य बल को घटाकर केवल पुलिस-दल जितना कर सकते हैं श्रौर उसकी 
जल-सेना को घटाकर उसे संसार की पांचवें दर्जे की (बहुत ही घटिया) शक्ति 





हमें अपने शत्रु से धणा है, केवल एक इ ग्लेंड से । 
(अंग्रेज़ी भ्रनुवाद, बारबारा हैंडरसन द्वारा) 
१८्वीं शताब्दी का एक हंगेरियन लोक-गीत 
इस प्रकार दे : 

“झ्रो मग्यार, किसी जम॑ंन को सच्चा मत प्मभो 
चाहे वह तुम्हारी कितनी ही खुशामद क्‍यों न करे 
चाहे उसके वायदों के पत्र 
तुम्हारे लबादे से भी बड़े बड़े हों 
आर चाहे वह (कायर कही का) उनपर लगा दे 
वसन्त पूणिमा के चन्द्रमा जितनी मुहर ; 
पर विश्वास *खो कि उसके इरादे भले नहीं हैं 
भगवान उसकी श्रात्मा को नरक में पटके | 
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बना दे सकते हैं ; परन्तु साथ ही, पदि ग्रन्त में जमंनी को यह ग्रनुमान हुम्ना कि 
१६१६ की शान्ति-शन्धि में उस्तके साथ अन्यायपूर्ण व्यवहार हुआ था, तो वह ग्रपने 
विजेताओं से बदला लेने के साधन किरसा न किसी प्रकार ढूंढ ही लेगा । वह छाप, 
गहरी छाप, जो मानव-हृदय पर चार वर्षों की अभूतपूर्व मारकाट द्वारा लगी है, 
उन वर्षों के जीतने के साथ-साथ लुप्त नहीं हो जाएगी, जिनमें यह महायुद्ध की 
भयावह तलवार द्वारा लगी थी। उस दशा में शान्ति को बनाए रखना इस बात 
पर निर्भर होगा कि उकसाहट के लिए कोई ऐसे कारण न रहें, जो निरन्तर देश- 
भक्ति की, न्याय या ईमानदारी की भावनाओं को उत्तेजित करते रहें। परल्तु 
विजय के क्षणों में प्रदशित किया गया अन्याय और दर्प न कभी भुलाया जाएगा 
श्रौर न क्षमा किया जाएगा ।” बाद में हुई घटनाओं के लिए वर्साई सन्धि भी कुछ 
कम ज़िम्मेदार नहीं है। उस सन्धि के बाद चले राजनयिक पेंचों में, कुछ राष्टों 
की विफलता और निराशा के कारण तथा कुछ अन्य राष्ट्रों की भी रता और भया- 
तुरता के कारण तनायपूर्ण स्थितियां उत्पन्न होती गईं, यहां तक कि राष्टों के नेता 
उत्तेजित हो उठे, पागल हो गए और उन्होंने संसार को अग्नि-ज्वालाओं में फोंक 
दिया । संभव है कि हम इस युद्ध को जीत जाएं; पर क्‍या हम शान्ति को जीत 
पाएंगे ? 

फिर, यदि किसी विवाद का निपटारा बल द्वारा हो जाता है, ता क्या वह निप- 
टारे का ठीक ढंग है ? जिस पक्ष के पास सबसे अधिक जनबल, धन और शस्त्रास्त्र 
होते हैं, वह जीत जाता है। इससे यह पता नहीं चलता कि उनका लक्ष्य न्यायोचित 
था, अपितु केवल यह पता चलता है कि उनका शस्त्रबल उत्कृष्टतर था। युद्ध के 
द्वारा किसी समस्या का समाधान नहीं होता, सिवाय इसके कि कौन-सा पक्ष 
अधिक शक्तिशाली है। जो लोग विश्व के संगठनकर्ता बनना चाहते हैं, वे यंत्र- 
सम्यता की नई तकनीकों में कुशलता प्राप्त कर लेते हैं श्रौर उनका उपयोग दूषित 
उद्देश्यों के लिए करते हैं, जिन्हें वे नागरिकता के प्रति निष्ठा और स्वतंत्रता का 
प्रेम आ्रादि के नामों से छिपाते हैं । 

यदि युद्ध ग्रन्तरराष्ट्रीय जीवन का एक स्थायी अंग बन जाएं, यदि हमें निर- 
न्तर उद्यतता की दशा गौर निरन्तर चरम संकट की दशा में जीना हो, तो सम्यता 
सदा के लिए अन्धकारमग्न हो जाएगी । युद्ध मानवीय श्रावश्यकताओं को पूरा 
करने का कोई उपाय प्रस्तुत नहीं करता ; उल्टे, यह अ्रपन॑ पीछे ग्रवर्णनीय मान- 
वीय दु:ख और कष्ट लेकर आता है। 

प्रश्न उठता है, दूसरा विकल्प क्‍या है ? अपमानजनक दासता, जिसमें प्रत्येक 
ग्रादर्श श्रोर परिष्कृत वस्तु समाप्त हो जाएगी और आध्यात्मिक प्रगति भ्रसम्भव हो 

जाएगी : एक मनहूस, निरानन्द, भ्रमानवीय जीवन, जिसकी कल्पना से ही मानव- 
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राष्ट्र को तब तक संसार को युद्ध में नहीं फोंकना चाहिए, जब तक कि समभौते 
की बातचीत, विचार-विमश और मध्यस्थता के सब साधन ग्राज़माकर न देख लिए 
गए हों ? न्यायोचित यद्ध भ्रनाक्रमणात्मक और स्वाधीनता दिलानेवाले होते हैं । 
उनका उद्देश्य यह होता है कि लोगों की विदेशी आक्रमण से और उन्हें दास बनाने 
के प्रयत्नों से रक्षा की जाए। अन्यायपूर्ण युद्ध आ्राक्रमणात्मक होते हैं ग्नौर उनका 
लक्ष्य दूसरे देशों पर कब्जा करना और उन्हें ग्रपना दास बनाना होता है। पर क्या 
यह विभेद खूब स्पष्ट है ? ये बहुत उलमभे प्रश्न हैं और हमारे जानकारी के स्रोतों 
को सरकारों ने विषाक्त कर दिया है, ग्रत: हमारे लिए यह निश्चय कर पाना कठिन 
हो गया है कि कोन-सा युद्ध न्यायोचित है। ठीक ग्रौर गलत इतने स्पष्ट रूप से 
अलग-अलग विभकक्‍त नहीं हैं कि एक पक्ष में केवल एक हो ओर दूसरे पक्ष में दूसरा । 
ग्रधिक से अधिक यह कम न्यायोचित और अधिक न्यायोचित का अन्तर हो सकता 
है। आक्रमणकारी और आत्मरक्षक का ग्रन्तर भी वास्तविक नहीं है। हमें यह 
नहीं समभना चाहिए कि हमारेशत्रु घोर राक्षस है, जो अपने बच्चों को कच्चा 
खा जाते हैं। आ्रात्मरक्षा के लिए लड़नेवाले भी उन वस्तग्रों की रक्षा के लिए लड़ 
रहे हैं, जिन्हें उन्होंने पहले आ्राक्रमण करके जीत लिया था । वे यथावत्‌॒ स्थिति की 
रक्षा के लिए लड रहे हैं, किसी नये और न्याय्य समाज की रक्षा के लिए नहीं । 
कानून पर आधारित समाज के अतिरिक्त भ्रन्य कहीं श्राधिपत्य के दावे का कोई 
अर्थ ही नहीं है; और प्रराजकता पूर्ण अन्त रराष्ट्रीय जगत्‌ को कानून की कोई पर- 
वाह ही नहीं है। हम समभते हैं कि यदि हम जम॑नों गौर जापानियों को कुचल 
देंगे, तो सब कुछ ठीक हो जाएगा । परन्तु हमारे इतना ग्राशावादी या सनन्‍्तुष्ट होने 
के लिए कोई कारण नहीं है। प्रथम महायुद्ध के अन्त में जम॑नों को दुबंल बना दिया 
गया था और अपमानित किया गया था ; जमंनी को युद्ध का सम्पूर्ण दोष अपने सिर 
लेने को विवश किया गया था। जमंनी की नौसेना समुद्र-तल में ड्बा दी गई थी 
भ्ौर उसकी सेना घटाकर एक लाख कर दी गई थी, जो केवल पुलिस-दल का काम 
कर सके । उसका यह वचन देकर नि:शस्त्रीकरण किया गया था कि बाकी देश 
भी अपना निः:शस्त्रीकरण करेंगे, जबकि यूरोप के किसी बड़े राष्ट्र का अपने 
निःशस्त्रीकरण का जरा भी इरादा नहीं था। जमं॑नी पर युद्ध-क्षत्रि के हर्जाने की 
ब्रेतुकी राशि लादी गई, जिसके कारण न केवल वह पीढ़ी, जिसने युद्ध में भाग लिया 
था, अपितु उनके बेटे और पोते भी नौकर और दास बन गए। सर ऐरिक गैड्ेस 
के शब्दों में, “हमने जमेनी को इतना निचोड़ा, कि बीज तक चटख गए । जमंनी 
चारों ओर छोटे-छोटे राष्ट्रों का जाल बिछा दिया गया। सार प्रदेश को 'लीग श्राफ 
नेशन्स' (राष्ट्रसंघ) की देख-रेख में एक स्वतन्त्र राज्य बना दिया गया, राइनलेंड पर 
ग्धिकार कर लिया गया और रूर पर आक्रमण कर दिया गया । यह सब 'जिसकी 
लाठी उसकी भेंस' ( बल॑ धर्मोनुवर्तते ) के सिद्धान्तों परकिया गया । कोई भी झ्रभिमानी 
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राष्ट्र जिसके साथ ऐसा बर्ताव किया जाता, झ्रवश्य निराशा की खाई में गिर पड़ता 
झ्ौरहिटलरतथा नाज़ीवादकी विनाशात्मक सक्रियताकोग्रपना लेता, जिसका ना रा 
था कि “वतंमान दशा से हर चीज़ अच्छी है।” जापान के मामलों को लीजिए। 
उसकी जनसंख्या प्रतिवर्ग मील ४६५ है, जबकि संयुक्त राज्य अमेरिका में यह ४१ 
है। जापान की जनसंख्या प्रति वर्ष दस लाख बढ़ जाती है, उसका जीवन-निर्वाह का 
स्तर निरन्तर गिर रहा है श्ौर अन्ततोगत्वा भुखमरी का भविष्य उसके सामने मुंह 
बाए खड़ा है। वह भयभीत है । उसे कच्चा माल मिलता रहना चाहिए, ग्रन्यथा वह 
मर जाएगा । उसने देखा कि रूस चीन पर उत्तर और पश्चिम की ओर से छाता 
जा रहा है ; दक्षिणी चीन में फ्रांस का बड़ा साम्राज्य था, और यांग्त्सी घाटी में 
ब्रिटेन का बहुत बड़ा प्रभाव-श्षेत्र था। जापानी कोई हिख्न राक्षस नहीं हैं, बल्कि 
साधारण आ्रादमी हैं, जो इस बात से डरे हुए हैं कि यदि उन्होंने वह न किया, जो वे 
कर रहे हैं, तो वे समाप्त हो जाएंगे । हम यहूदियों पर हुए जमंनी के ग्रत्याचा रों से 
घृणा करते हैं ; परन्तु संयुक्त राज्य अमेरिका ने जापानियों को कोटे ( श्रमेरिका में 
ग्राकर बसने के ) में सम्मिलित करने से इनकार कर दिया है। वर्जन अधिनियम 
(ऐक्सक्लूज़न ऐक्ट ) अ्रभी विद्यमान है, जिसके कारण करोड़ों हृदयों में श्रसन्‍्तोष 
भर रहा है। नाज़ियों ने, जो जातीय भेद-भाव का कार्यक्रम अपना रहे हैं, प्रपनी तक- 
नीक का बड़ा भाग मित्र राष्ट्रों में से ही कुछ से सीखा है। श्री लायड जाजे कहते हैं 
कि वर्साई सम भोते के प्रणेताओ्रों का फेंसला “इस समभोते की शर्तों और पझधिका रों 
के, उन कुछ राष्ट्रों द्वारा, जिन्होंने ये शत थोपी थीं, बाद में किए गए दुरुपयोगों 
के ग्राधार पर न करें। कानून के गुण-दोषों का निश्चय उन लोगों द्वारा, जो अस्थायी 
रूप से कानूनी ग्रधिका रों का दुर्पयोग करने और न्याय्य उत्तरदा यित्वों को टाल जाने 
की स्थिति में हैं, की गई छलपूर्ण व्याख्याओं के आधार पर नहीं किया जा सकता। 
इसके लिए सन्धियों को दोष नहीं दिया जाना चाहिए। दोषी तो वे हैं, जिन्होंने 
अपनी ग्रस्थायी उत्कृष्टता का लाभ उठाकर अपने गवित्र युगबन्धों ( कंट्रैक्ट ) श्ौर 
प्रतिज्ञाओं को भंग करके उन लोगों को न्याय देने से इनकार कर दिया, जो कुछ 
समय के लिए, उसे बलपृव्व॑क ले पाने में प्रसमर्थ थे । " जब जमेनों ने विल्सन की 
चौदह बातों पर आधारित विराम-सन्धि को स्वीकार कर लिया, तब विजयी 
शक्तियों ने उनके साथ कैसा बर्ताव किया, इसका वर्णन करते हुए श्री लायड जार्ज 
ने लिखा है, “जमंनी ने हमारी विराम-सन्धि की शर्तों को, जो काफी कठोर थीं, 
स्वीकार कर लिया था और उनमें से अ्रधिकांश का पालन भी कर दिया था। परंतु, 
ग्रब तक, एक टन भी अन्न जमंनी नहीं भेजा गया था | यहां तक कि मछलीमार 
बेड़े को भी थोड़ी-सी मछलियां पकड़ लाने से रोक दिया गय। था। इस वक्‍त मित्र- 
राष्ट्रों का सितारा बुलन्द था, पर भुखमरी की याद किसी दिन उनके खिलाफ पड़ 
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सकती थी । एक ओर जमंनो को भूखों मरने दिया जा रहा था, जबकि रौटरडम 
में लाखों टन खाद्य जल-मार्गो द्वारा जमेनी ले जाए जाने के लिए पड़ा था। मित्र- 
राष्ट्‌ भविष्य के लिए विद्वेष के बीज बो रहे थे, वे प्राणान्‍्तक वेदना का ढेर जमा 
रहे थे, जमंनों के लिए नही, बल्कि अपने लिए ।”* जब तक वतंमान ग्रादर्श बने 
रहेगे, तब तक युद्ध की रंगशाला में यही नाटक चलता रहेगा ; केवल अभिनेता 
बदलते रहेगे । 

परन्तु यदि हमे मालूम भी हो कि हमारा उद्देश्य न्यायपूर्ण है, तब भी क्‍या हम 
सदा युद्ध मे भाग ले सकते है ? युद्ध का भला उद्देश्य केवल एक ही हो सकता है 
- अन्याय का निवारण । इसके लिए हम युद्ध को दो बुरादयों में से न्‍्यूनतर बुराई 
के रूप मे अपनाते है । परन्तु यदि जीतने की कोई तकंध्षगत ग्राशा न हो, तो सै निक- 
प्रतिरोध रे बुराई बढ़ेगी ही, घटेगी नहीं। हमे बल में विश्वास त्याग ही देना 
चाहिए झ्रौर हमे अपने उहृश्य को उसके पीछे विद्यमान शक्ति की सबलता के द्वारा 
परखना चाहिए। 

युद्ध से भी अधिक भयावह एक और वस्तु है: शरीर के भीतर आत्मा का 
हनन । हो सकता है कि नाज़ी संसार में उससे कही अधिक एकता हो जाए, जितनी 
कि पहले कभी भी अतीत में हुई थी, पर वह ग्रात्मारहित एकता होगी, जेसी कि 
कीट-जगत्‌ के समुदायों में हुआ करती है । बुद्धिमत्ता और प्रेम के विशेषतासूचक 
मूल्यों का, बुद्धि के स्वतंत्र उपयोग भ्रौर वेयक्तिक उत्तरदायित्व का तिरस्कार 
किया जाएगा ; यूथचारी पशुझ्रों की भ्रन्धी सामाजिकता, अन्धविश्वास श्रोर जाति 
की पूजा का गुणगान किया जाएगा । अपनी सब ग्पृर्णताओं के होते हुए भी मित्र- 
राष्ट्र मानवीय संतुष्टि श्रौर स्वतंत्रता के पक्ष में, सामाजिक शान्ति के और संसार 
के वचितों को न्याय दिलाने के पक्ष में हैं। परन्तु संसार के करोड़ों लोगों के मन 
में यह प्रवल भाव विद्यमान है कि दोनों पक्षों के मूल में वही पुराने रंग-ढंग हैं 
गऔऔर दोनों ही दलितों के साथ न्याय नहीं करना चाहते । वे दोनों ही प्रदेशों पर 
ग्रधिकार करने के लिए ग्रथवा पहले से मधिकृत प्रदेशों की रक्षा के लिए लड़ रहे 
हैं और वे अपने हितों की रक्षा के लिए युद्ध के भयंकर कष्टों को स्वीकार करने 
को तयार हैं । 

१. दि ट्रथ् ऐबाउट दि पीस ट्रिटीज' (१६३८), पृष्ठ २९४-२१५ । काउंट वान बौकडौफ 
रटजाउ ने, जो सन्धि की शर्ते प्रस्तुत होने के समय जमन प्रतिनिषि-मंडल की भोर से बोला था, 
युद्ध की नशंसताभ्रों का उल्लेख करते हुए कहा था, “युद्ध में किए गए भ्रपराध भले ही त्ञम्य न 
हों, परन्तु वे विजय के लिए सघष में, राष्ट्रीय भ्रस्तित्व को सुरक्षित बनाए रखने की भ्रपीरता में 
ओर आवेश के उत्ताप में, जो राष्ट्रों की भ्रन्तरात्मा को कु ठित कर देता दै, किए जाते दै । परन्तु 
११ नवम्बर के बाद धेराबन्दी के कारण जो लाखों असेनिक व्यक्ति मरे हैं, वे जान-बूककर और 
निष्टुरतापूवंक तब मार गए ह, जब विजय हमारे विरोधियों को मुनिश्चित रूप से प्राप्त हो चुकी 
था | जब भआप दोप और प्रायश्चित्त का चर्चा करें, तब इस बात का भी ध्यान रखें |”? 
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राज्य की हमारी समूची धारणा में हें। परिवर्तन की श्रावश्यकता है। मानव- 
समाज में शक्ति श्रौर बल ही चरम वास्तविकताएं नहीं है। राज्य ऐसे मनुष्यों का 
समूह या संघ है, जो किसी एक सुनिदिष्ट भू-भाग में निवास करते है और जिनकी 
एक सांभी सरकार है। जब यह कहा जाता है कि कोई एक राज्य किसी दूसरे 
राज्य से अ्रधिक बलवान है, तो उसका सारा श्रर्थ यह होता है कि उस देश के 
निवासी कुछ विशेष सुविधाओ के कारण, जैसे जनसंख्या, सामरिक कौशल की दृष्टि 
से स्थिति, कच्चे माल पर नियंत्रण, कृषि और उद्योग या शास्त्रास्त्रों की उन्नति 
के कारण ऐसी स्थिति मे है कि दूसरे राज्य के निवासियों को बलपूर्वक अपनी इच्छा 
के अनुसार कार्य करने को मजबूर कर सके। प्रारम्भिक दिनो मे, शारीरिक दृष्टि 
से बलवान व्यक्ति निबंलतर व्यक्ति पर इसी प्रकार नियत्रण रखा करता था, जेंसे 
ग्राज शक्तिशाली राज्य दुबंलतर राज्यों पर रखते है। क्या यह बात सिद्धान्तत:, 
जो पति ग्रपनी स्त्री को पीटता है, उससे, या जो डाक्‌ गली के मोड़ पर किसी 
ग्रादमी को रोककर उसका बटुआ छीन लेता है, उससे, या जो मालिक हडताल 
को तुड़वाता है, उससे किसी प्रकार भिन्‍न है ? बल-प्रयोग में विश्वास एक व्याधि 
है, जिसने ससार को एंठ5-मरोडकर खूब यत्रणा दी हे । यह हमसे हमारा मनुष्यत्व 
छीन लेती है ।" ऐसा ससार, जिसमे इतनी ग्रकथनीय शैतानियत संभव है, बचाने 
योग्य नही है। हमे इस सामाजिक व्यवस्था से छुटकारा पाना होगा ; इस दुःस्वप्न 
के से ससार से, जो लाउडस्पीकरों, फ्लड लाइटो और बार-बार होनेवाले युद्धों 
द्वारा कायम रखा जा रहा है। युद्ध एक दुश्चक्र को प्रारम्भ कर देता है: प्रतिशोध 
की भावना से दूसरे पर थोपी गई सन्धि, पराजित का क्रोध और बदला लेने की 
लालसा, और फिर युद्ध । विनय हम सभी के लिए शोभनीय है । एक नई तकनीक, 
क्रान्तिका री तकनीक, हमे ग्रपनानी होगी । कैप्युलेट और मौटेग्यू के घरानो में चल 
रही शत्रुता के विषय मे मर्क्युशियो, जो द्वन्द्युद्ध मे मारा गया था, मृत्यु के क्षणों 
की ग्रन्तद्‌ षिटि में चिल्ला उठता है, “यह तुम दोनो के घरानों के लिए महामारी 
है। एक घराने की दूसरे घराने के साथ कटु शत्रुता एक प्रेम द्वारा समाप्त हुई थी, 
जिसने घ॒णा के दुश्चक्र को तोड़ दिया था। उस नाटक के अन्त में कैप्युलैट कहता 
है, “भाई मौटेग्यू, लाओओ, अपना हाथ मु्े दो ।” 





१. रिरमसाइड चर्च में १९ फरवरो, १६३९ को उपदेश देते हुए डावटर दवरी इमसन फौस- 
डिक ने कहा था, “इस विषय में हम मनुष्य कुत्तों से कितना श्रधिक मिलते-जुलते है ! एक कुत्ता 
भोकता दै, दुसरा कुत्ता उसके जवाब में भाकता है । तब पहला कुत्ता भ्ौर ज्ञोर से भाकता है और 
दूसरा कुत्ता युद्-स्थिति के बढतें हुए कोलाहल में श्रोर भा श्रधिक शोर मचाते हुए निश्चल हो 
जाता है | इसलिए एक आदमो ने अपने 2रियर कुत्ते के लिए एक-दूसरे कुत्ते के परेशान मालिक 
से उमा मागंत हुए कद्मा, (आखिर, यह कुत्ता मनुष्य जेक्षा दा तो हे न !! ? 
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जिस आदश के लिए हम काम करें, वह उस समय की वास्तविक स्थिति की 
अपेक्षा श्रच्छा होना चाहिए, पर साथ ही मानव-जीवन की दशाओं से बहुत दूर 
का भी न होना चाहिए। संसार को एकाएक ऐसा परिवर्तित नहीं किया जा सकता 
कि वह प्रेम के विधान को शिरोधाय कर ले | हम कहते हैं कि हमारे शत्रु नये युग 
पर प्रभुत्व जमाने के लिए लड़ रहे हैं श्रौर हम उस नये युग को स्वाधीन करने के 
लिए लड़ रहे हैं । हम संसार को केवल नाजीवाद के जुए से मुक्त करने के लिए 
नहीं लड़ रहे, अपितु ऐसी सकारात्मक (पौजिटिव ) दशाएं उत्पन्न करने के लिए 
लड़ रहे हैं, जिनमें संसार की विभिन्‍न जातियां अपनी-अपनी बात कह सके और 
अपना विशिष्ट योग दे सकें । यह युद्ध शोषण की उस विचार-प्रणाती की आदतों 
की मरणान्तक वेदना है, जिन्हें हम इन पिछली शताब्दियों में ग्रपनाए रहे हैं । 
हिटलर एक परिणाम है, लक्षण है, कारण नहीं । वह कोई आकस्मिक घटना नहीं 
है, अपितु वर्तमान व्यवस्था का एक स्वाभाविक और अनिवाय परिणाम है। 
हिटलरवाद को रोकने के लिए हमें यह दृढ़ निश्चय करना होगा कि सब मनुष्यों 
को, जाति, धर्म और रंगभेद का बिना विचार किए, कार्य करने और जीवन- 
निर्वाह योग्य उपाजंन करने का ग्राधारभूत अवसर अवश्य दिया जाना चाहिए ; 
यह कि शिक्षा, सम्पत्ति, समुचित निवास-स्थान, और.नागरिक स्वाधीनताएं सब 
लोगों को प्राप्त होनी चाहिएं। उस भर्थ-व्यवस्था के, जिसमें एक ओर खाद्य को 
नष्ट किया जाता है, जबकि दूसरी ओर लोग भूखों मर रहे होते हैं, “ श्रौर जो एक 
ओर ग्रसह्य दरिद्रता के साथ-साथ दूसरी ओर अ्विश्वसनीय विलास को बनाए 
रखती है, भ्रन्तविरोधों को समाप्त किया जाना चाहिए। प्रभुत्व-स्थापन की इच्छा 
का कारण यह है कि लोगों में इतना भ्रधिक अन्तर होते के कारण उनमें ग्रसुरक्षा 
की भावना घर कर जाती है। यदि दुबंल लोगों पर अत्याचार करनेवाले बलवान 
लांग न हों, तो बल-प्रयोग की कोई गृंजाइश ही न रहेगी । 

कारण चाहे धामिक, मनोवैज्ञानिक, श्राथिक या संगठन-सम्बन्धी, कुछ भी 
क्यों न हो, पर सरकारों पर केवल दबाव ही उन्हें परस्पर लड़ने से रोक सकता 
है। संकट के क्षणों में गेरसरकारी संस्थाएं सरकार के विरुद्ध कोई कारंवाई नहीं 


१. सर जान और लिखता दै, “संयुक्त राज (म्रिटिन) की लगभग एक तिद्ाई जनता को भर 
लगभग इतने ही शअनुपात में संयुक्त राज्य (अमेरिका) की जनता को स्वास्थ्य के लिए आवश्यक 
स्तर पर भोजन ओर निवास प्राप्त नहीं है। अन्य अ्रधिकांश देशों में उन लोगों का भनुपात, जिन्हें 
न ठीक खाने को मिलता है और न ठीक रहने को, ओर भी अधिक है। उन देशी जातियों में, 
जिनके कल्याण के लिए ब्रिटेन जिम्मेदार है, जनसख्या के श्रनुपात की दृष्टि से बहुत कम लोग 
ऐसे हैं, जिनको भने आदमी की तरह रहने योग्य मकान ओर स्वास्थ्य के स्तर पर खाने के लिए 
भाजन प्राप्त दा ।? --फार्शटग फोर व्हाट ?*, १६४२ 
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कर सकतीं, क्योंकि उसका ग्रर्थ होगा विद्रोह | हमे ऐसी सस्थाए बनानी चाहिएं, 
जिनके द्वारा हम भ्रच्छाई और शान्ति की आदतो को विकसित कर सके । 

जो लोग युद्ध में लड़ने जाते है, वे ग्रपराध-जी वी नही होते, अपितु वे ऐसे 
मनुष्य होते है, जो यह श्रनुभव करते है कि उनके साथ ग्रन्याय किया गया है। 
हमारे भ्रन्याव का उत्तर वे और भी ग्रधिक उम्र अन्याय करके देते है। क्रद्ध होने 
के बजाय हमें उनके अपराधों के प्रेरक कारणो की खोज करने और उन्हे हटाने का 
यत्न करना चाहिए। हमे यह स्वीकार करना चाहिए कि वर्तमान ससार मे कुछ 
न कुछ गलती है, जो बहुत गहराई तक पहुची हुई है। हमे शान्तिपूर्वक ऐसा सामा- 
जिक रूपान्तर करना होगा, जिसका लक्ष्य न्याय हो, व्यक्तिगत और राष्ट्रीय 
दोनों प्रकार का न्याय । 

राज्य के शने.-शने. समाप्त हो जाने का अर्थ है कि बल-प्रयोग का स्थान 
परिचय, विन्नार-विमर्श और तक, एक कानून, स्वाधीनता और शान्ति की प्रणाली 
का निर्माण ले ले। जिस प्रकार हमारे यहा डाक्‌ या हत्यारे की गैरकानूनी 
हिंसा के लिए वेध बल-प्रयोग की व्यवस्था है, उसी प्रकार वैध बल-प्रयोग की 
व्यवस्था शान्त पडोसी देश पर अका रण ग्राक्रमण करनेवाले के लिए भी होनी 
चाहिए । लाठी-प्रहार और गोलीकाड कोई सुखद वस्तुए नही है, परन्तु वे उन्मत्त 
भीड़ द्वारा की जानेवाली हिसा और अग्निकाड की भ्रपेक्षा कही ग्रच्छी है। 
सिद्धान्तत: उपद्रवो का दमन करने के लिए इतने परिमाण मे बल का प्रयोग करने 
के हम विरुद्ध है, इस अर्थ में कि हमे इस बात पर खेद होता है कि हमे इतने बल- 
प्रयोग की आवश्यकता पड़े ; फिर भी यह एक खेदयो ग्य आवश्यकता है ही , क्योकि 
यदि हम अका रण आक्रमण को चलते रहने दे और बिना रोक-थाम किए फंलने 
दे, तो हम बुराई के कुल परिमाण म॑ वृद्धि कर रहे होगे। यह राज्य का कतंव्य है 
कि वह बल के गेरकानूनी प्रयोग की प्रभावी रूप से रोक-थाम करे, यद्यपि इसके 
लिए, जितना आवश्यक है, उससे अ्रधिक बल का प्रयोग नही करना चाहिए यह 
बल-प्रयोग काफी होना चाहिए ; अन्यथा गेरकानूनी बल विजयी हो जाएगा। 
पहले राष्ट्रीय जीवन व्यक्तिगत शत्रुताओं की अधे रगर्दी बना हुआ था, जैसाकि 
ग्राज अन्त रराष्ट्रीय जीवन है। राष्ट्रीय जीवन मे व्यवस्था श्रौर स्वाधीनता बल 
के वंध प्रयोग और शिक्षा द्वारा स्थापित की गई थी। ग्रन्तरराष्ट्रीय मामलो मे 
भीऐसी ही किसी पद्त को अयतान। होगा । किसी गयूर्ण समाज में बल द्वारा 
समाथित कानून विद्यमान रहता है, जिससे भले झ्रादमियों का बहुत बडा बहुमत 
कुछ थोड़े-से बुरे ग्रादमियों के बीच रह सके । निह॒त्था ग्रादशंवाद बुराई को परास्त 
नही कर सकता । पास्कल ने कहा था, “बल के बिना न्याय अ्रशक्त है।”'* जब 


१. तुनना काजि०, “बल के बिना न्याय अशवनत है। न्याय के बिना बल अत्याचार हे। 
बल रे बिना न्याय ब्ययथं रहेगा, क्योंकि अपराध! लोग सदा रहगे | बिना न्याय के बच प्र.ाग को 
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तक ऐसे लोग विद्यमान हैं, जो न्याय की उपेक्षा करने पर उतारू हैं, तब तक न्याय 
के पीछे शक्ति रहनी चाहिए हमारी दशा उन जहाज़ों की-सी है, जो यदि वायु 
ग्रौर मौसम के साथ थोड़ा-सा समभौता करके चलें, तो उनकी बन्दरगाह तक 
पहुंच पाने की ग्रधिक सम्भावना होती है । यदि बल का प्रयोग किसी अन्तरराष्ट्रीय 
प्राधिकारी (ग्रथोरिटी ) द्वारा किया जाए, तो उसे शक्ति का नग्न नृत्य नहीं कहा 
जा सकता । उसका प्रयोग सामाजिक व्यवस्था की सृजनात्मक क्षमताओं को स्वा- 
धीन करने के लिए किया जा रहा होता है। इसे सकारात्मक (पौजिटिव ) सामा- 
जिक कृत्य होने के कारण नेतिक स्वीकृति प्राप्त रहती है।इस ग्रराजकतापूर्ण 
प्रणाली को, जो वहां प्रचलित रहती है, जहां शक्ति का शासन चलता है भर जहां 
राष्ट्र शस्त्रों से सज्जित रहते हैं, बदला ही जाना चाहिए। ग्रन्तरराष्ट्रीय ग्रराज- 
कता दास-साम्राज्यों को और हिटलरों को जन्म देती है। इसका दूसरा विकल्‍प 
है---कानून, सहयोग और शांति पर आधारित अन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों की 
व्यवस्था । हमें न्यायाधीश को सशक्त बनाना चाहिए, वादी और प्रतिवादी को 
नहीं । यदि हमें गान्तिपूर्ण सहयोग की अन्तरराष्ट्रीय व्यवस्था के लिए कार्य करना 
है, तो साम्राज्यवादी शक्तियों को अपने उन आराथिक लाभों और विशद्येषाधिकारों 
को त्यागना पड़ेगा, जिन्हें उन्होंने शक्षित की राजनीति की प्रणाली द्वारा हस्तगत 
किया था । 

कभी-कभी यह कहा जाता है कि हम कुछ सीमित संघ (फंडरेशन) बना 
सकते हैं श्रौर उनके कारण कुछ निध्चित भौगोलिक क्षेत्रों मे युद्ध का खतरा कम 
हो जाएगा । परन्तु इससे समस्या हल नहीं होगी, क्योंकि राज्यो के सम्बन्ध भौगो- 
लिक दृष्टि से सीमित हुए नहीं होते। अ्न्तरराज्यीय सम्बन्ध विव्व-सम्बन्ध हैं 
और बिना किसी विवश्व-संगठन या विश्व-सरकार के उन्हें क्रियान्वित नहीं किया 
जा सकता। लीग आफ नेशन्स' (राष्ट्रसंघ) शक्ति श्रोर बल के कानून से दूर 
हटने और सहमति तथा सहयोग पर आधारित कानून की ओर बढने की गति का 
एक अ्रंग है। यह ग्न्त रराष्ट्रीय सम्बन्धों को विचार-विमर्श, समझोते और कानून 
की अ्रहिसात्मक पद्धतियों द्वारा निर्धारित करने का प्रयास है । 'लीग आफ नेशन्स' 
के प्रतिज्ञा-पत्र का मंचूरिया में, इथियोपिया में, स्पेन में, अल्बानिया में और 
आस्ट्रिया में भंग हुआ्म और जो कुछ म्यूनिच में हुआ, उसका तो कहना ही क्या ! 
लीग की कौंसिल (परिषद्‌) श्रौर अरोम्बली (विधान-सभा) प्रारम्भ से ही कोई 
ऐसी कार्रवाई करने से हिचक रही थीं, जिससे राज्यों की प्रभुसत्ता के प्रति कुछ 
भी अनादर ध्वनित हो। बर्नार्ड शा के नाटक “जनवा' में 'हेग के भ्रन्त राष्ट्रीय 
न्यायालय के वरिष्ठ न्यायाधीश द्वारा अपनाया गया चिड़चिड़ा दृष्टिकोण एक- 
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निन्‍्दा उचित ही दे | न्याय और बल, दोनों को कन्धे मिलाकर साथ चलना चाहिए, जिससे जो 
न्याय्य हो, वह सबल रदे और जो सबल दो, वह न्याय्य रह सके ।??--पंसतोज 


२६६ धर्म और समाज 


दम निरथंक नहीं है।' श्री नवाइल वेम्बरलेन ने अपने रेडियो द्वारा प्रसारित भाषण 
में कहा था, “किसी बड़े श्रौर शक्तिशाली पड़ौसी के सम्मुख खड़े हुए किसी द्ोटे 
राष्ट्र के साथ हमें चाहे कितनी ही सहानुभूति क्यों न हो, किन्तु हर हालत में हम 
केवल उसके कारण समूचे ब्रिटिश साम्राज्य को युद्ध में डालने की ज़िम्मेदारी नहीं 
ले सकते। यदि हमें लड़ना ही हो, तो वह इसकी अपेक्षा कुछ और बड़ उद्देश्यों के 
लिए होना चाहिए ।” “यदि मुझे विश्वास हो जाए, किसी राष्ट्र ने अपनी शक्ति 
का भय दिखाकर सारे संसार पर प्रभुत्व जमाने की ठान ली है, तो मुझे लगेगा 
कि उसका प्रतिरोध ग्वश्य किया जाना चाहिए ।”१ यह लीग के प्रतिज्ञा-पत्र की 
शिक्षा नहीं है। यह तो शक्ति-संतुलन की पुरानी नीति है। ब्रिटेन बेल्जियम या 
चेकोसलोवाकिया को बचाने के लिए युद्ध नहीं करेगा; केवल एक शक्तिशाली 
पड़ौसी की, चाहे वह हिटलर हो या कैंसर या नेपोलियन, रोक-थाम ही युद्ध के 
लिए पर्याप्त उचित कारण है। राष्ट्रीय आत्महित के उद्देश्य ग्रन्तरराष्ट्रीय न्याय 
की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। हैरल्ड निकल्सन इस बात को स्पष्ट रूप से कहता 
है कि भ्िटेन एक “निर्दोष प्राणिशास्त्रीय सहजवृत्ति, ्रात्मरक्षा की सहजवृत्ति” 
के कारण युद्ध कर रहा है। श्रौर उस सहजवृत्ति को ही “शक्ति का संतुलन”', 
“छोटे राज्यों की रक्षा आदि ग्रनेक नाम दिए जाते हैं । लीग इसलिए ग्रसफल रही, 
क्योंकि जो राष्ट्र उसके सदस्य बने, वे हिसा के प्रयोग द्वारा हथियाए हुए अपने 
ग्रधिकारों को त्यागने के लिए तैयार नहीं थे। लीग का उपयोग एक ग्रन्याय्य 
व्यवस्था को बनाए रखने के लिए किया गया और इस प्रकार शक्ति की राजनीति 
के पुराने खेल को आ्रादरणीयता प्रदान की गई। राष्ट्रों की स्वार्थहीनता व्यक्तियों 
की निःस्वार्थता की अपेक्षा भी कहीं अ्रधिक दुष्प्राप्प रही | इसके ग्रतिरिक्त, लीग 
के पीछे कोई प्रभावी दंड-विधान नहीं था। यह उस बन्दूक की तरह थी, जो खाली 
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१. सर ओर्फियस मिइलेंडर, “परन्तु जब बड़ी शक्तियां लोग में सम्मिलित हुई थीं, तब 
अवश्य ही ऐसी कोई क्रियाविधि उनके ध्यान में नही आई ?”? 

वरिष्ठ न्यायावीश, “मैं नहीं समझता कि जब बड़ी शक्तियां लीग में सम्मिलित हुईं थी, 
उस समय कोई भी बात किसीके ध्यान में भाई थी। उन्होंने लीग के प्रतित्वा पत्र पर बिना प॑ 
केवल प्रेसिडेंट विल्सन को कृतार्थ करने के लिए, हस्ताक्षर कर दिए थे | उसके बाद संयक्त राज्य 
अमेरिका ने प्रैसिडेंट बिल्सन को कृतार्थ न करने के लिए उसपर, वह भी बिना पढ़े, हस्ताक्षर 
करने से इनकार कर दिया । तब से लेकर बड़ी शक्तियां प्रत्येक दृष्टि से इस प्रकार बर्ताव करती 
रही हैं, उन अवसरों को छोड़कर जबकि वे लीग को अपने मतलब के लिए प्रयुक्त कर सकती हैं 
मानो लीग का श्रस्तित्व ही नहीं दे |?” 

सर श्रोर्फियस मिडलेंडर, “पर वे इसका और किस प्रकार उपयोग कर सकती हैं ?” 

वरिष्ठ न्यायाधीश, “वे राष्ट्रों के बीच न्याय और व्यवस्था को कायम रखने के लिए इसका 
उपयोग कर सकती दें ।??--पृष्ठ ४० 

२. २७ सितम्बर, १६३६ 
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कारतूस दागती हो | यदि लीग को ठीक प्रकार काय करना हो, तो उसके स्थायी 
प्राधिकारी (अथौरिटी ) होने चाहिएं ; एक वह, जो उन कानूनों और नियमों को 
बनाए, जिनके अनुसार राज्यों के मध्य सम्बन्ध नियमित रहें ; और दूसरा वह, 
जो उन कानूनों और नियमों के अ्रनुसार विवादों का निर्णय करे । इनमें से दूसरे 
प्राधिकारी को यह अधिकार दिया जा सकता है कि वह राज्यों के सम्बन्धों में 
आमूल परिवर्तन कर सके। किसी भी लीग का एक अपना विधानांग (संघीय 
संसद ), एक न्यायालय और एक कार्यंपालक प्राधिकारी होना चाहिए ; क्योंकि 
कोई भी राष्ट्‌ अपने वाद (मुकदमे) का स्वयं निर्णायक या अपने अपराधों का 
स्वयं दण्ड देनेवाला नहीं हो सकता। जेसे हमारे पास व्यक्तियों द्वारा आक्रमण 
की रोकथाम के लिए बल द्वारा समर्थित कानून की व्यवस्था है, जो निष्पक्ष और 
सार्वजनिक है, ठीक उसी प्रकार हमें एक अन्तरराष्ट्रीय पुलिस-शक्ति की भी आव- 
श्यकता है। यदि कोई राज्य राष्ट्रों के कानून का उल्लंघन करे और बल-प्रयोग 
पर उतर आए, तो कानून का समर्थन राज्य-समुदाय की शक्ति द्वारा होना चाहिए 
और शआ्आाक्रमणकारी राज्य का यथोचित न्याय-विचार होना चाहिए। इन दशाओं 
में यह ऐतराज़ करना उचित न होगा कि लीग युद्ध द्वारा युद्ध को रोकने का यत्न 
कर रही है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि बात यही है, परन्तु वर्तमान दशाओों में 
बल-प्रयोग का पूर्ण रूप से परित्याग नहीं किया जा सकता । मानवीय सम्बन्धों में 
चुनाव अच्छे भर बुरे में से नहीं किया जाना होता, अपितु वबद और बदतर में से 
करना होता है। राज्यों द्वारा बल का अनियंत्रित प्रयोग विश्व-राष्ट्‌ू-मंडल द्वारा 
कानन की शक्ति के रूप में किए जानेवाले बल-प्रयोग की अपेक्षा ग्रसी म बुरा है। यदि 
हिंसा पर उतर आनेवाले राज्यों के विरुद्ध, अंतिम उपाय के रूप में, राज्य-समुदाय 
की शक्ति का प्रयोग न किया जाए, तो हम कानून के शासन और सहयोग की पद्धति 
को आगे नहीं बढ़ा सकते। अन्तरराज्यीय सम्बन्धों के बारे में हिन्दूशास्त्र साम 
(मित्रता), दान (परितोषण ) , भेद (फट डालना )और दण्ड (सशस्त्र प्रतिरोध), 
इन चार पद्धतियों का सुझाव रखते हैं। यदि हम अहिसा तक एक ही दौड़ में पहुंचने 
का यत्न करें, तो शायद वहां तक न पहुंच पाएं; पर यदि हम एक-एक सोपान कर- 
के उसकी ओर बढ़ने को तंयार हों, तो हम उस तक पहुंच भी सकते हैं । 

एक दूसरा ऐतराज़ यह है कि श्राज राष्ट्‌ इस मनोदशा में नहीं हैं कि वे किसी 
एक राष्ट के विरुद्ध छेड़े गए युद्ध को सब राष्ट्रों के विरुद्ध छेड़ा गया युद्ध मान 
लें। प्रभुत्वसम्पन्न राज्यों के हितों में बह सांकापन नहीं है, जो लीग के प्राधिकार 
(अथौरिटी ) का समर्थन कर सके। मित्र राष्टू, जो झ्रादर्शों के एक सांभे सूत्र में 
बंधे हुए हैं, युद्धकाल में अपना एक संघ बना सकते हैं, जिसकी पालियामेंट या 
कांग्रेस सीधी जनता द्वारा चुनी गई हो ; और युद्ध के बाद बाकी दूसरे देशों को 
इसमें सम्मिलित किया जा सकता है। एक नया समाज जन्म लेने के लिए संघर्ष 


२६८ धर्म और समाज 


कर रहा है शोर पुरानी व्यवस्था उसे रोकना चाहती है। जो लोग धुरी शक्तियों 
(जमनी, इटली और जापान ) के विरुद्ध लड़ रहे हैं, वे क्रान्ति के पक्ष में लड़ रहे 
हैं। यदि हम स्वतन्त्रता और प्रजातन्त्र के उद्देश्यों तक पहुंचने के लिए दृढ़संकल्प 
हैं तो हमें उनके साधनों के लिए भी दृढ़संकल्प होना होगा। स्थायी शान्ति तक 
पहुंचने का और कोई मार्ग नहीं है । 


जीवन-मुल्यों के सम्बन्ध में शिक्षण 


यदि हमारी सभ्यता नष्ट हुई, तो उसका कारण यह नहीं होगा कि यह पता 
नहीं था कि उसकी रक्षा करने के लिए क्‍या करना आवश्यक है ; अपितु उसका 
कारण उस समय भी, जबकि रोगी मरता दीख रहा है, ओषधि न लेने का हठ 
होगा। हममें शांति और व्यवस्थित स्वाधीनता के नये समाज के सिद्धांतों को सम झ 
पाने की नेतिक ऊर्जा और सामाजिक सूक-बूभ का अभाव है। शिक्षा का प्रयोजन 
यह नहीं है कि वह हमें सामाजिक परिवेश (भ्रासपास की परिस्थितियों) के उप- 
युक्त बना दे, अपितु यह है कि वह बुराइयों से लड़ने में ग्रौर एक पूर्णतर समाज 
के सृजन में हमारी सहायता करे। संसार का विकास बरबंरता और रक्‍तपात 
द्वारा नहीं होता । यह युद्ध सुखी भविष्य के निमित्त विकास-संघर्ष में कोई अनि- 
वायं सोपान नहीं है। हम सामाजिक परिवेश की दया पर उतनी पूरी तरह निर्भर 
नहीं हैं, जितना कि विकासवादी दृष्टिकोण बताता है। सामाजिक विफलता भें 
मनुष्य की विफलता ही प्रतिबिम्बित होती है। लीग विफल हुई, तो इसलिए कि 
लीग को चलाने की तीकब् इच्छा ही लोगों में नहीं थी। राजनीतिक संस्थाएं व्यष्टि 
नागरिकों की भावनाओं और विचार की आदतों से श्रागे नहीं निकल जा सकतीं । 
राजनीतिक समभदारी सामाजिक परिपक्वता से पहले नहीं ञ्रा सकती । सामाजिक 
प्रगति बाहरी साधनों द्वारा नहीं हो सकती । इसका निर्धारण मनुष्य के ग्रन्तस्तम 
लोकोत्तर ग्रनुभवों द्वारा होता है। हमें हृदय को फिर नवीन बनाने के लिए, जीवन- 
मूल्यों के रूपान्तरण के लिए, और शाइ्वत के दावों के सम्मुख आत्मा के समर्पण 
के लिए कार्य करना चाहिए । हम सब उन्हीं एक ही तारों की ओर देखते हैं, हम 
सब एक ही आकाश के नीचे स्वप्न लेते हैं, हम एक ही ग्रह पर रह रहे सह-यात्री 
हैं; भौर यदि हम अलग-अलग मार्गों द्वारा परम सत्य को पाने का यत्न करें, तो 
वह कोई खास बात नहीं है। अस्तित्व की पहेली इतनी बड़ी है, कि इसके उत्तर 
तक पहुंचने का केवल एक ही रास्ता नहीं हो सकता । 

चरखे से लेकर आन्तरिक ज्वलनवाले इंजिन तक के साधन विशुद्ध रूप 
से सामाजिक उपयोगिता के साधन हैं। उनका कोई निजी नेतिक मूल्य नहीं है । 
वे कंवल तभी तक मृल्यवान हैं, जब तक उनका उपयोग उच्चतर नेतिक उह इयों 
के लिए होता है। प्रगति के साधन प्रपने-आपमें कोई उहं ध्य नहीं हैं। शाइवत 
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को सांसारिक के ग्रधी न करके, अनिवाय को ग्राकस्मिक के ग्रधीन करके, अनन्त 
को क्षणिक के अधीन करके जीवन-मूल्यों को विकृत करने की आदत को केवल 
सबल शिक्षा द्वारा रोका जा सकता है। शिक्षा आत्मा में मनुष्य का सतत जन्म 
है; यह आन्तरिक राज्य की ओर जानेवाला राजमार्ग है । सारी बाह्य महिमा 
ग्रान्तरिक प्रकाश का प्रेतिफलन-मात्र है। शिक्षा सर्वोच्च जीवन-मूल्यों के चुनाव 
की और उनपर दृढ़ रहने की पूर्व कल्पना करती है। हमें ऐसे समुदाय के लिए 
कार्य करना चाहिए, जो राज्य की अपेक्षा अधिक विस्तृत और ग्रधिक गम्भीर हो। 
वह समुदाय किस ढंग का हो, यह हमारे आदर्शों पर निर्भर है। यदि हम उदार- 
दलीय हैं, तो यह मानवता है ; यदि हम अनुदारदलीय हैं, तो यह राष्ट्‌ है; यदि 
हम साम्यवादी हैं, तो यह विश्व का श्रमजीवी-वर्ग है; यदि हम नाजी हैं, तो यह 
जाति है। राज्य अपने-ग्रापमें कोई अन्तिम उहं श्य नहीं है। उससे भी आगे एक 
और विस्तृततर समुदाय है, जिसके प्रति हमारी गम्भीरतम निष्ठा होनी उचित है। 
राजनीतिक कार्यों के अन्तिम उदद शयों का विचार विचारकों और लेखकों द्वारा 
किया जाना चाहिए। विचारकों और लेखकों के रूप में समाज सचेतन और ग्रात्म- 
आलोचक बनता है । वे किसी भी समाज के जीवन-मूल्यों के संरक्षक हैं,उन जी वन- 
मूल्यों के, जो किसी भी समाज का वास्तविक जीवन और स्वभाव हैं। विचारकों 
ओर लेखकों का काम हमें समाज की वास्तविक आत्मा की चेतना तक शिक्षित 
करना, हमें आत्मिक आलस्य और मानसिक गंवारपन से बचाना है। संसार के 
लोगों में मित्रता और साहचर्य की भावना का विकास करने में उन्हें हमारी सहा- 
यता करनी चाहिए । अरस्तू कहता है कि बिना मित्रता के न्याय हो ही नहीं सकता । 
महान विचा रक मानवता से लघुतर किसी वस्तु को अपने प्रेम का पात्र नहीं मानते। 
सारा संसार उनके लिए कुट॒म्ब है । गेटे को लगता था कि फ्रांसीसियों से घ॒णा 
कर पाना उसके लिए असंभव है । उसने ऐकरमेन को लिखा था, “मेरे लिए, जो 
लड़ाक्‌ प्रवृत्ति का नहीं हूं और न जिसे युद्ध से अनु राग ही है, ऐसे गीत एक मुखौटे 
के समान होते, जो मेरे मुख पर जरा भी न फबते। मैंने ग्रपनी कविता में कभी 
कृत्रिम प्रदर्शन नहीं किया । विना विद्वेंष के मैं घृणा के गीत किस प्रकार लिख सकता 
था ? और, यह मेरे और तुम्हारे बीच ही रहे, मैं फ्रांसीसियों से घृणा नहीं करता 
था, यद्यपि जब उनसे हमें मुक्ति मिली, तो मैंने परमात्मा का धन्यवाद किया। मैं, 
जिसके लिए सम्यता और असम्यता ही केवल दो महत्त्वपूर्ण अन्तर हैं, एक ऐसे 
राष्ट्‌ (फ्रांसीसियों) से केसे घृणा कर सकता था, जो संसार के सबसे भ्रधिक सम्य 
राष्टों में से एक है, मेरी अपनी अ्रधिकांश शिक्षा का श्रेय जिस राष्ट्र को है ! 
सामान्य रूप से, राष्ट्रीय वेमनस्य एक विलक्षण वस्तु है। संभ्यता की निम्नतम 
कोटियों में यह सदा तीब्रतम और उग्रतम होता है । पर एक स्थिति ऐसी है, जहां 
पहुंचकर यह लुप्त हो जाता है ; वहां हम मानो राष्ट्रों से ऊपर खड़े होते हैं प्रौर 
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हम भ्रपनी पडोसी जातियो कं सुख और दर ख को उसी प्रकार अनुभव करते हैं, 
जैसे वह हमारा ग्रपना हो । देशभक्ति सामान्यतया केवल विद्वेष ही होती है ; उस 
विद्वेष को ऐसी शब्दावली मे छिपाया गया होता है, जिससे वह लोगो को ग्राह्म हो 
सके। इस देशभक्ति को धारीदार वर्दीवाले, चादी के पदक लगाए और मधुर गीत 
गाते हुए सामन्य लोगो के सामने प्रशसनीय बताकर प्रस्तुत किया जाता है। विश्व- 
प्रेम ही वह लक्ष्य है, जहा तक पहुचने का देशभक्ति साधन-मात्र है। हमारे शत्रु भी 
मानव-प्राणी है। सुख श्रोर दु ख की प्रतिक्रिया उनमे भी हमारी भाति ही होती है। 
त्वचा के ग्न्दर हम सब भाई-ब हिन हैं। हमे अ्पनो विवेकशीलता और शान्ति को 
फिर प्राप्त करना चाहिए और इस ससार के पागलखाने मे, जो असह्य रूप से 
कोलाहलपूर्ण और क्र होता जा रहा है, हमे बेचेनी श्रनुभव होनी चाहिए। इस 
ससार का शासन समभदारी से होना चाहिए । 

बुद्धिजीवी लोगो को राजनीति या प्रशासन के वास्तविक कार्यों मे भाग लेने 
की ग्रावश्यकता नही है। उनका मुख्य काम बौद्धिक ईमानदारी की पूर्णता के साथ 
समाज की सेवा करना है । उन्हे इस प्रकार की सामाजिक चेतना और उत्तरदायित्व 
की भावना उत्पन्न करनी चाहिए, जो राजनीतिक समुदाय की सीमाओझ्ओो से ऊपर 
हो। जो लोग इस ढग से समाज की सेवा कर सकते है, उनका यह कतंव्य हो जाता 
है कि वे राजनीति मे हिस्सा न ले। प्रत्येक समाज मे कुछ ऐसे व्यक्ति होते है, जिनके 
लिए राजनीतिक गतिविधि मे हिस्सा लेना प्रतिभा का दुष्प्रयोग और अपने प्रति 
निष्ठाहीनता होगी। वे जहा है, वही रहते हुए अपनी प्रतिभा के प्रति नच्चे रहते 
है गौर समाज की अपने अज्ञान को हटाने मे थोडी-बहुत सहायता करते है। वे 
ससार को तभी कुछ दे सकते है, जबकि वे ससार से स्वतन्त्र रहे | उन्हे सामाजिक 
और ग्राध्यात्मिक मूल्यों (मान्यताग्रों) की सेवा के लिए कार्य करना चाहिए, 
परन्तु दुर्भाग्य से एकतत्रीय शासन-पद्धतिया सामाजिक और बौद्धिक गतिविधियों 
का भी प्रयोग अपने ही उहं श्यो को पूरा करने के लिए करती हैं । नई राजनीतिया 
एक प्रकार के राजनीतिक धर्म है, जो सामाजिक मुक्ति के लिए मसीही (पेंग- 
म्बरी) आशा पर भ्राधारित है । एकतत्रवादों के आध्यात्मिक पिता तो बुद्धि- 
जीवी वर्ग ही है। यदि बुद्धिजीवी लोग ही सस्क्ृति के हितो को त्याग दे, और 
ग्राध्यात्मिक मृल्यो (मान्यताग्रो)का खडन बरे, तो हम उन राजनीतिज्ञों को दोष 
नही दे सकते, जो राज्य की सुरक्षा के लिए जिम्मेदार है। यदि जहाज का कप्तान 
यात्रियों के हितो की अपेक्षा जहाज की सुरक्षा को अधिक महत्त्व दे, तो उसे दोष 
नही दिया जा सकता । राज्य एक साधन है, लक्ष्य नही | ऐसे कुछ न कुछ आदमी 
सदा होगे ही, जो परम मूल्यों की दुनिया मे रहते है श्रौर उसीके लिए जीते हैं ; 
जीवन या सुख, दोनो की ही गिनती उन परम मूल्यों मे नही है। राजनीतिक और 
झ्राथिक मूल्य (मान्यताए ) सापेक्ष होते है ग्रौर गोण होते हैं। क्रातदर्शी (पैगम्बर ) 
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लोग अदृश्य को देखने में हमारी सहायता करते हैं और वर्तमान जीवन की दशाझओों 
में शाइवत का हमारे सम्मुख उद्घाटन करते हैं। इस संसार के मूल्यों की ओर से 
वे लापरवाह होते हैं और वे अच्छाई (सत्‌ ) को क्रियान्वित करने में जुटे होते हैं। 
वे एकत्व को देखते'हैं श्रौर दूसरों को भी इसे देख पाने में समर्थ बनाते हैं। वे हमारी 
मित्रता की भावना को सचेत करते हैं। उनमें होता है हृदय का साहस, ग्रात्मा का 
सौजन्य, और निर्भीकों का आनन्दहास । सोसायटी आफ फ्रेंड्स! के टामस नेलर 
ने अपने अन्तिम साक्ष्य भाषण में, जो कहा जाता है कि उसने अपने महाप्रयाण 
से लगभग दो घंटे पहले दिया था कहा था, “इस समय मैं एक ऐसी भावना का 
अनुभव कर रहा हूं, जिसे बुराई करने में कोई आनन्द नहीं ग्राता और जो न किसी 
बुराई का बदला ही लेना चाहती है, श्रपितु वह सब बातों को सहने में ही श्रानन्द 
अनुभव करती है, इस आशा में कि अन्त में वह अपने-आपमें आनन्द पा सकेगी। 
उसे आशा है कि वह सम्पूर्ण क्रोध और विवाद की समाप्ति के बाद भी विद्यमान 
रहेगी ;भौर वह सारे हर और करता को, तथा अन्य जो भी कुछ उसके प्रतिकूल 
प्रकृति का है, उस सबको जीर्ण कर चुकने के वाद भी शेष रहेगी। यह सब प्रलो- 
भनों के अन्त को देखती है। क्योंकि स्वयं इसके अ्रन्दर कोई बुराई नहीं है, इसलिए 
यह दूसरों के प्रति विचारों में भी कोई बुरी बात नहीं लाती। यदि कोई इसके साथ 
दगा करे, तो यह उसे सह लेती है यह शोक में गर्भरूप में पहुंचती है, और तब इसका 
जन्म होता हे, जब इसपर दया करनेवाला कोई नहीं होता ; दुःख और अत्याचार 
पर यह बुड़बुड़ाती भी नहीं । इसे केवल कष्टों में ही आनन्द मिलता है, भ्रन्य किसी 
प्रकार नहीं, क्योंकि संसार के आनन्द से तो इसकी हत्या हो जाती है। मैंने इसे 
एकान्त में, परित्यक्त होने पर पाया है। इसके द्वारा मुके उनके साथ मित्रता की 
अनुभूति मिली है, जो खोहों में ग्नौर उजाड़ स्थानों में रहते हैं ।'' 


गांधी जी 


केवल कभी-कभी कोई विरली गझात्मा सामान्य स्तर से ऊपर उठती है, जो 
परमात्मा का साक्षात्‌ दर्शन करके दिव्य उहं श्य को स्पष्टतर रूप में प्रतिफलित 
करती है, और दिव्य पथ-प्रद्शन को और अ्रधिक साहस के साथ व्यवहार में लाती 
है। इस प्रकार के मनुष्य का प्रकाश इस अ्रन्धका रमय और अव्यवस्था-भरे संसार 
पर संकेत-दीप की भांति चमकता है। आज भारत की स्थिति इस लिए अपेक्षाकृत 
अच्छी है, क्योंकि उसके जीवन में एक ऐसा व्यक्तित्व भ्रवतरित हुआ है, जो 
परमात्मा की भेजी हुई ग्रग्निशिखा है। उसका कष्ट-सहन भारत के आहत अभि- 
मान का साकार रूप है और उसके सत्याग्रह में भारत की बुद्धिमत्ता का शाश्वत 
धैर्य प्रतिफलित होता है। एक निर्भीक भावना, लगभग अजेय इच्छा-शवित, सत्य 
झौर न्याय के प्रति एक भ्रतिमानवीय उत्साह उसकी प्रमुख विशेषताएं हैं। गांधी 


२७२ ु धर्म श्र समाज 
हमारे सम्मुख अब तक मनुष्यों को ज्ञात आदशों में सबसे अ्रधिक विशुद्ध, उन्‍ना- 
यक और  प्रेरणाप्रद आदरशों प्रस्तुत करता है। उसका आध्यात्मिक प्रभाव एक 
निर्मल और विशुद्ध करनेवाली ज्वाला है, जिसने बहुत-सी मैल को जला डाला 
है भर बहुत-से विशुद्ध स्वर्ण को निखारा है। उसका सारा जीवन अ्रन-आत्मिक 
के विरुद्ध अ्विराम युद्ध के रूप में रहा है । बहुत-से लोग ऐसे भी हैं, जो उसे ऐसा 
पेशेवर राजनीतिज्ञ बताते हैं जो ठीक मौके पर काम बिगाड़ देता है। राजनीति 
एक अथ्थ में एक पेशा है, और राजनीतिज्ञ वकील और इंजीनियर की भांति एक 
ऐसा व्यक्ति है, जिसे सावंजनिक कार्यों को सुचारु रूप से करनेके लिए प्रशिक्षित 
किया जाता है । परन्तु एक और भी अर्थ है, जिसके अनुसार राजनीति एक धन्धा 
है, श्रौर राजनी तिज्ञ एक ऐसा व्यक्ति है, जिसे अपने देशवासियों की रक्षा करने 
और उनमें एक सांभे आदर के प्रति प्रेम जगाने के अपने जीवन-लक्ष्य का ज्ञान 
है। संभव है कि इस प्रकार का ब्वैक्ति शासन के व्यावहारिक काम-काज में 
असफल सिद्ध हो, और फिर भी अपने अनुयायियों में अपने सांके लक्ष्य के प्रति 
ग्रदम्य विश्वास भरने में सफल रहे। क्रोमवेल और लिकन जेसे नेताझ्रों में इन 
दोनों प्रकार के राजनीतिज्ञों का मिश्रित रूप विद्यमान रहता है । एक और तो वे 
स्वयं सामाजिक आदर्शों के जीते-जागते मूर्त रूप होते हैं और दूसरी ओर साव॑- 
जनिक कार्यों के व्यावहारिक संगठनकर्ता भी होते हैं। गांधी, भले ही वह शासन 
की कला में भली भांति प्रवीण न हो, दूसरे श्र्थ में सचमुच ही राजनी तिज्ञ है। सबसे 
बढ़कर, वह एक नये संस।र की आ्रावाज है, एक परिपूर्णतर जीवन की आवाज, 
एक विस्तृततर और अपेक्षाकृत अधिक सर्वागसम्पूर्ण चेतना की आवाज़ । उसका 
दृढ़ विश्वास है कि धर्म के आधार पर हम एक ऐसे संसार का निर्माण कर सकते 
हैं, जिसमें न दरिद्रता हो, न बेकारी, श्रौर न युद्ध हों, न रक्तपात। “उस संसार 
में अतीत के किसी भी काल की अपेक्षा परमात्मा में कहीं अधिक और गहरा 
विश्वास होगा । एक विस्तृत अर्थ में संसार टिका ही धर्म के सहारे हुआ है ।” वह 
कहता है, “आगामी कल का संसार अहिसा पर आधारित होगा, उसे होना ही 
होगा । संभव है कि यह एक सुदूर लक्ष्य जान पड़े, एक आदर्श लोक (यूटोपिया ) । 
परन्तु यह तनिक भी भ्रप्राप्य नहीं है, क्योंकि इसका निर्माण भ्रभी और यहीं प्रारम्भ 
किया जा सकता है। कोई भी व्यक्ति भविष्य की जीवन-पद्धति---भ्रहिसात्मक 
पद्धति--को, बिना यह प्रतीक्षा किए कि दूसरे भी उसे अपनाएं, भ्रभी भ्रपना सकता 
है। और यदि एक व्यक्ति ऐसा कर सकता है, तो मनुष्यों के समूचे के समूचे 
समूह ऐसा क्‍यों नहीं कर सकते ? समूचे राष्ट्र ? मनुष्य बहुधा प्रारम्भ करने में 
इसलिए हिचकते हैं, क्योंकि वे समभते हैं कि लक्ष्य को पूर्ण रूप में प्राप्त नहीं 
किया जा सकता । यह मनोवृत्ति ही प्रगति के मार्ग में हमारी सबसे बड़ी बाधा 
है--एक ऐसी बाधा, जिसे हर एक मनुष्य, यदि वह केवल दृढ़ संकल्प कर ले, दूर 
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हटा सकता है ।” हमे इस दृष्टिकोण को परे हटा देना होगा कि परिवेश (आस- 
पास की परिस्थितिया ) कही अ्रधिक बलशाली है और हम ग्रसहाय है । 

यदि शाश्वत अच्छाई को समय रहते प्राप्त करना हो, तो हमे केवल उन 
साधनो का प्रयोग करना होगा, जो तात्त्विक रूप से अच्छे है। उसे जल्दी या बल- 
प्रयोग के तात्त्विक रूप से बरे कार्यो द्वारा प्राप्त करने के छोटे रास्तो को भ्रवलम्बन 
करने का परिणाम केवल विफलता ही होगा । अपराधी को बलपूर्वक नियत्रित 
रखने या उसे न॑तिक रूप से प्रभावित करने के दो उपायो मे से दूसरा अधिक ग्रच्छा 
है। यह युक्ति दी जाती है कि थदि शारीरिक बल द्वारा दमन बुरा है, तो नेतिक 
बल द्वारा दमन भी कुछ भला नही है । यह भी दमनात्मक है, मनाने के ढग का 
नही , यह प्रेमपूर्ण की अ्रपेक्षा उग्र अधिक है। बिना गोली चलाए या बिना लाठी 
का उपयोग किए भी लोगो की भीड को उनकी इच्छा के प्रतिकल, उनके उत्कृष्ट- 
तर विवेक के प्रतिकूल किसी विशिष्ट प्रकार का कार्य करने के लिए विवश किया 
जा सकता है। फिर भी नेतिक रीति, मनाकर, समभाक र कार्य करने की पद्धति 
ग्रधिक अच्छी है, क्योकि इसमे यह स्वतत्रता निहित है कि दूसरा व्यक्ति उस 
दबाव को चाहे तो स्वीकार करे, या अस्वीकार कर दे। 

ग्रहिसा कायरता या दुर्बंतता को छिपाने के लिए बहाना नही है। केवल वे ही 
लोग, जिनमे वीरता, कष्ट-सहिष्णुता, श्रौर बलिदान की भावना के गुण है अपने- 
ग्रापपको सयम मे रख सकते हे और शस्त्रो का प्रयोग किए बिना रह सकते 
है । हिसा के परिणाम से डर कर अहिसक बन जाना खतरनाक है। यह सोचना 
गलत है कि गाधी के दृष्टिकोण मे जीवन का मूल्य स्वाधीनता से बढकर है गाधी 
को मालूम है कि शारीरिक कष्ट महना और मर जाना शारीरिक बुराइया है, 
जिन्हे सहन किया जा सकता हे और उचित ठहराया जा सकता है, यदि उनके 
द्वारा हम इतनी अच्छाई उत्पन्न कर सके कि जिससे उनकी क्षतिपूर्ति हो सके । 
मनुष्य को नष्ट कर देने से कोई लाभ नही है , हमे उनके आचरणों को (तौर- 
तरीको को ) नष्ट करना चाहिए। यदि हम वर्तमान शासको को हटा भी दे, और 
उसके बाद भी प्रणाली ज्यो की त्यो रहे, तो उससे कोई लाभ न होगा। युद्ध के 
मोर्चे पर जाकर लडना ही सबसे बडी बुराई नही है, उससे भी अधिक बुरी समाज 
की वह दशा है, जिसमे सबल द्वारा निर्बल के प्रति हिसा का प्रयोग सभव हो पाता 
है। हिटलर तो समाज की सडाध की (विषाक्त ) दशा के बाह्य चिह्न-मात्र है, 
जिनकी केवल मरहम-पट्टी कर देने या उन्हे काटकर अलग कर देने से समाज की 
वास्तविक चिकित्सा नही हो सकती । यदि समाज को बचाना है, तो वतंमान 
व्यवस्था का प्रतिरोध श्रावश्यक है ; परन्तु यह प्रतिरोध ऐसा होना चाहिए, जो 
झूठ श्रौर बेईमानी को कुचल दे । कुत्सित जीवन की श्रपेक्षा मृत्यु बुरी नही है । 
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ग्हिसात्मक प्रतिरोध के लिए धीरता और ग्रनुशासन की श्रावश्यकता होती 
है; पर इन गुणों की आवश्यकता तो युद्ध में भी होती ही है। यदि लोग रणभूमि 
में मरने को तैयार हो सकते हैं, तो उन्हें वही साहस और वही ग्रांदशंवा द अ्रहिसा- 
त्मक प्रतिरोध में दिखाना चाहिए । संभव है कि युद्ध में हमारी हानि इस प्रकार 
के प्रतिरोध में होनेवाली हानि की अपेक्षा कहीं श्रधिक हो । 

यह युक्ति दी जाती है कि प्रतिरोध न करनेवाले लोगों को, संभव है कि, 
अपने देश का विनाश होते देखना पड़े । परन्तु प्रतिरोध करनेवाले लोगों को भी 
तो परिणाम का सामना करना ही होगा। न्यायालयों में अ्रन्त:करणानुयायी ( युद्ध 
के प्रति) ऐतराज़ करनेवालों से पूछा जाता है कि यदि जमंत आकर उनकी 
पत्नियों, बहिनों और माताग्रों से बलात्कार करने लगें, तो वे क्या करेंगे ? नि:सन्देह 
वे उन्हें ऐसा करने से रोकंगे, परन्तु बदले में वे जम॑नों की पत्नियों, बहिनों और 
पुत्रियों की हत्या नहीं कर डालेंगे । यह तुलना ठीक नहीं है, क्योंकि ग्राक्रमण के 
शिकार एक व्यक्त द्वारा आत्म रक्षा के लिए बल का प्रयोग उन य॒द्धों से बिलकुल 
भिन्‍न प्रकार का है, जिनमें निर्दोष व्यक्तियों पर बल का प्रयोग किया जाता है। 
गांधी की अहिसा एक सक्रिय बल है, जो निबंल का भअस्त्र नहीं, अपितु वीरों का 
अ्रसत्र है। “यदि रक्त बहना ही है, तो वह हमारा रक्त हो | बिना मारे मरने के 
शान्त धेये की साधना करो। मनुष्य तभी स्वच्छुन्द जी सकता है, जबकि वह, 
ग्रवश्यकता पड़ने पर, अपने भाई के हाथों, बिना उसे मारने का प्रयत्न किए, मरने 
के लिए त॑यार रहे ।''''''प्रेम दूसरों को नहीं जलाता, स्वयं को ही जलाता है ; 
वह मृत्यु के कष्ट में भी ग्रानन्द अनुभव करता है।' 

अहिसा बुराई के साथ मौन समभौता नहीं है । गांधी को मालम है कि सबसे 
बड़ादुर्भाग्य ग्रन्याय के सामने सिर भुकाना है, श्रन्याय का कप्ट सहना नहीं । वह हमें 
प्लेटो के दाशनिक के दृष्टान्त का अ्नुकरण करने को नहीं कहता, जो (प्लेटो का 
दाशेनिक) जनसमुदाय के पागलपन को देखकर, श्रांधी और गझ्ोलों के तूफान 
में दीवार के पीछे छिपकर खड़े हुए व्यक्ति की भांति, बुराई से ग्राचछन्न इस संसार 
को बुराई के ही हाथों में समपित कर देना चाहता था। भ्रहिसा 'कुछ न करना' 
नहीं है । हम बुराई का प्रतिरोध इस ढंग से कर सकते है कि उसके साथ सहयोग 
करने से इनकार कर दें । भारतीय इतिहास इस प्रकार के अहिसक अ्रसहयोग के 
उदाहरणों से भरा पड़ा है; वे महाजन, जिन्होंने राजा की अनियंत्रित शक्ति के 
प्रति विरोध प्रदर्शित करते हुए अपनी दुकानें बन्द कर दी थीं; बनारस के ब्राह्मण, 
जिन्होंने ईस्ट इंडिया कम्पनी द्वारा लगाए गए करों के विरोध में उपवास किया 
था; वे राजयूत नारियां, जो आक्रमणकारियों की वासना से अपने सती त्व की रक्षा 
करने के लिए जौहर की आ्राग में जल मरी थीं। इन उदाहरणों से मानवीय गात्मा 
की बुराई पर विजय पाने की शक्ति भली भांति स्पप्ट हो जाती है। अहिसा सशक्त 
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मांसपेशियों पर, विनाशकारी शस्त्रास्त्रों पर श्नौर शैतानी जहरीली गैसों पर भरोसा 
नहीं रखती,अपितु नैतिक साहस, आत्मनियंत्रण, और इस सुदृढ़ चेतना पर भरोसा 
रखती है कि प्रत्येक मनुष्य के अ्रन्दर, चाहे वह कितना ही क्र और व्यक्तिगत रूप 
से कितना द्वेषी क्यों न हो, दया की एक जलती हुई ज्योति, न्याय के प्रति प्रेम,भौर 
ग्रच्छाई तथा सत्य के प्रति सम्मान की भावना विद्यमान रहती है ; और उसे कोई 
भी व्यक्ति, जो ठीक साधनों का प्रयोग करे, जाग्रत कर सकता है। रोमन लोगों के 
अवकाश के दिनों को मनाने के लिए (खेल के मैदान में पशुओं या मनुष्यों से तल- 
वार लेकर लड़नेवाले) तरवारियों को मरने के लिए विवश न किया जाए, यह 
निरचय कराने के लिए टेलीमेकस का बलिदान आवश्यक था । 

गांधी ने ग्रपनी पद्धतियों का प्रयोग भारत की स्वाधीनता की समस्या को हल 
करने के लिए भी किया है। यदि हम स्वतन्त्र नर-नारियों की भांति जीवन नहीं 
बिता सकते, तो हमें मर जाने में संतोष अनुभव करना चाहिए। भारत में अंग्रेजी 
राज्य भारतीय जनता के एक बहुत वड़े भाग की रवेच्छापूर्ण श्रौर वास्तविक सह- 
मति के आधार पर टिका हुआ है। यदि यह सहयोग न रहे, तो यह शासन समाप्त 
हो जाएगा। इस अहिसात्मक असहयोग की पद्धति में हम कई उपाय वरत सकते 
हैं। जो बात भारत की स्वाधीनता की लड़ाई पर लागू होती है, वही बाहरी आक्र- 
मण के मामलों पर भी लागू होती है। कहा जाता है कि वर्तमान संसार में, जहां 
युद्ध एक तन्‍्त्रात्मक (टोटलिटेरियन ) है जहां योद्धा लोग पहले की भांति एक- 
दूसरे के सम्पक में नहीं प्राते, श्रपितु दूर रहकर ही मार-काट का आयोजन करते 
हैं, अहिसात्मक असहयोग वीरतापूर्ण भले हां हो, किन्तु प्रभावहीन प्रतीत हो 
सकता है। यदि भारत जापानी आक्रमण का हिसा से तो प्रतिरोध न करे, किन्तु 
प्रत्येक पुरुष, स्त्री और बच्चा जापानियों का कोई भी काम करने, उन्हें खादय- 
सामग्री बेचने या अन्य कोई भी सेवा करने से इनकार कर दे, और उसके लिए कोड़े 
खाने, जेल जाने, गोलियां तथा अन्य प्रकार की हिसा को सहने को तंयार रहे, तो 
भारत शत्रु को जीतने में सफल हो जाएगा । इस नीति का अवलम्बन करने के 
लिए ऐसी वीरता, ऐसे साहस और ऐसी सहिष्णुता की आवश्यकता है, जिसका 
जोड़ युद्ध में भी कहीं “दिखाई नहीं पड़ता । विदेशी आ्राक्रान्ताओं को पुलिस के 
सिपाही, डाकिये आदि का काम करने के लिए यहां के आदमी नही मिल पाएंगे। 
प्रारी जनता को जैल में नहीं डाला जा सकता | सबको गोली भी नहीं मारी जा 
प्रकृती । कुछ थोड़े-से लोगों को गोली मार देने के वाद निराश होकर यह प्रयत्न 
छोड़ देना पड़ेगा । राजस्व नही उगाहा जा सकेगा और वन्दरगाहों में काम करने- 
वाले मज़दूर और दूसरे मजदूर हड़तालें करेंगे।' कोई भी सरकार तब तक काम 


१. वर्तमान दशाओं में भी शत्रु के साथ असहयोग की नाति अपनानी पड़ेगी | मार्च, १६४२ 
में दिल्ली क। रोटरी क्लब में भाषण देते हुए जनरल रटाफ के उप-शअ्रन्यक्ञ जनरल गोलिस्वर्थ ने 
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नहीं कर सकती, जब तक वह जनता को अपने अनुकल न कर ले।* भारत का 
प्रतिरोध प्रभावी होगा। यह सब प्रेम के साथ और भअत्याचारी के विरुद्ध 


कहा था, “इस समय भारत का हर कोई आदमी हमसे पूछ रहा है कि हम जापानियों को भारत 

से परे रखने के लिए क्‍या करनेवाले हैं। सेना के दृष्टिकोण से इस वहुत बड़े युद्ध के मोर्चे पर 
हमें उन महत्तपूर्ण स्थानों की रक्षा तो करनी ही होगा, जिनपर कब्जा रखना भारत को सुरक्षित 
रखने के लिए आवश्यक है, परन्तु हम सब स्थानों पर कब्जा बताए नही रख सकते | इसलिए 
शेप भारत में क्या किया जाए, जहां हम सेना, वायुसेना या नोसना रख पाने में असमर्थ हैं ? 
हम सब लोगों को हथियार भी नही दे सकते | पर दूमरी ओर, हम जनता का इस विषय में काफी 
कुछ शिक्षित कर सकते है कि वह किस प्रकार जापानियों का तंग करे, अटका८ ओर उनके 
श्राक्रमण को समाप्त कर दे। संभव है कि निचले स्तर पर यथोचित पथ-प्रदर्शन और यथोचित 
नेतत्व न हो ; फिर भी मुझे लगता है कि यदि जनता को इस दिशा में शिक्षित किया जाए कि 
जापानी यहां से गुजरने नदी पाएंगे,” तो हम जापानी श्राक्रमण को परास्त कर सकते हैं | मनो 
वेशञानिक दष्टि से यह काम केवल ८से बुद्धिजीबी वर्ग द्वारा किया जा सकता है, जो मजदूरों ओर 
किसानों के साथ कन्धे से कन्धा भिड़ाकर काम कर रहा हो ।?? 

१. जब अक्टूबर, ११३८ में चेकोरलोवाकिया के निकराप्तियों ने आत्मसमर्पण कर दिया, तब 
गांधीजी ने उनके नाम जो संदेश दिया था, उससे तुलना कीजिए, “में चेक लोगों स कुछ शब्द 
कहना चाहता हूं, क्योकि उनकी दुदंशा ने मुके शारीरिक और मानसिक कष्ट की सीमा तक द्रवित 
कर दिया है श्रोर मुके लगा कि इस समय जो विचार मेरे मन में घुमड़ रहे दे, यदि मै उनमें चेकी 
के साथ समान रूप से हिस्सा न बटाऊं, तो यह मेरी कायरता हागी। यह स्पष्ट है कि छोटे राष्ट्रों 
को डिवटटेरों (अधिनायकों) के संरक्षण में आना होगा या आने के लिए तेयार रहना होगा या 
फिर वे यूरोप की शांति के लिए निरन्तर खतरा बने रहेंगे। सम्पर्ण सदभावना के होते हुए भी 
इ स्लेंड ओर फ्रांस उन्हें बचा नहीं सकते | उनके हस्तक्षेप का अर्थ होगा केवल रक्‍तपात ओर 
विनाश, एजेसा, सा कि पहले कभी हुआ न होगा। इसलिए, यदि में चेक होता, तो मे इन दोनों 
राष्ट्रों को मेरे देश की रक्षा करने के दायित्व से मुक्ति दे देता। ओर फिर भी जीना तो मुझे होता 
ही | मे किसी भी राष्ट्र या व्यक्ति का पिट॒टू बनकर रहने को तेयार न होता। या तो मुझे पर्ण 
स्वतन्त्रता मिलती या फिर म॑ समाप्त हो जाता | शस्त्रों की टक्कर द्वारा विजय पाने का भ्रयत्न केवल 
वीरता का दिखावा-भर होता । परन्तु यदि में, जो मुभसे मेरी स्वतन्त्रता छ्लौनना चाहता, उसकी 
शक्ति की अवहा करते हुए उसकी इच्छा का पालन करने से इनकार कर देता ओर इस प्रयत्न में 
निःशस्त्र रहकर प्राण दे देता, तो यह केवल 'वीरत्व का आ्राडम्बर” न होता | वेसा करते हुए भले 
ही में अपने शरीर से हाथ थो बेठता, परन्तु अपनी आत्मा को, श्र्थात्‌ अपनी आन को अवश्य बचा 
पाता । यह असम्मानपण शांति मेरे लिए काय का अ्रवसर बननी चाहिए। मुझे इस श्पमान- 
जनक स्थिति से मुक्ति पानी चाहिए और सच्ची स्वतंत्रता प्राप्त करनी चाहिए | पर,एक सान्वना 
देनेवाला आकर कद्दता है, 'हिटलर दया करना नही जानता । श्रापके आत्मिक प्रयत्न का उसके 
सामने कोई लाभ न होगा।! मेरा उत्तर है, 'संभव है कि जो तुम कहते हो, वह ठीक हो। इतिहास 
में ऐसे किसी राष्ट्र का श्रमिलिख नही है, जिसने श्रहिंसक प्रतिरोध का अवलम्बन किया हो। यदि 
कष्ट सहन का हिटलर पर कोई प्रभाव नही पड़ता, तो कोर बात नही । मेरी कोई ऐसी क्षति तो 
होगी ही नही, जो चिन्तनीय हो । मेरी तो केवल आन ही एक ऐसी वस्तु द्वै, जिसे मे बचाने योग्य 
समभता हू | ओर वह हिटलर की दया पर श्राश्रित नही दै । परन्तु अहिंसा का विश्वासी होने के 
कारण में उसकी (अहिंसा की) संभावनाओं को सीमित न कर सकू गा | अब तक वह ओर उसके 
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मन में कुछ विद्वेष बिना रखे किया जाना चाहिए और इस प्रक्रिया में देश पवित्री- 
कृत, श्रेष्ठता-प्राप्त और स्वतंत्र हो जाता है।' 


जैसे दूसरे लोग इस अपरिवतेनशील श्रनुभव के आधार पर काम करते रहे हैं कि लोग शक्ति के 
सामने भुक नाते है । उनके लिए निहत्थे पुरुषों, स्त्रियों ओर बच्चों ॥रा, बिना किसी प्रकार की 
कटुता मन में रखे, अहिंसक प्रतिरोध एक बिलकुल नया अनुभव होगा | कौन कह सकता दे कि 
उच्चतर भोर सूक्ष्मतर शक्तियों का प्रतिभावन (रिस्पोस) करना उनके स्वभाव में हो नहीं दे ! 
उनमें भी वही आत्मा है, जो मुभमें है ।! पर, एक ओर सान्त्ना देनेवाला कह्दता है कि जो 
आप कहते हैं, वह आपके लिए तो ठीक है। परन्तु आप यह केसे आशा करते हैं कि भाषके 
अनुयायियों पर आपकी इस नई पुकार की श्रनुकूल प्रतिक्रिया होगी ! उन्हें लड़ने का प्रशिक्षण 
दिया गया दै । वेयक्तिक वीरता में वे संसार में श्रद्वितीय दै। भोर अब आप उनसे कह्दते हैं कि 
वे भपने हथियार फेंक दें, श्रोर भ्रहिंसक प्रतिरोध का प्रशिक्षण लें ; मुझे! तो यह प्रयत्न निष्फल 
रहता दीख पड़ता है |” द्दो सकता है कि आपका कहना ठीक हो । परन्तु मुझे तो एक पुकार 
सुनाई पडी है, जिसका उत्तर मुझे देना ही चाहिए। मुझे अपने अनुयायियों को भ्रपना संदेश 
सुनाना ही होगा | यह अपमान मेरा आत्मा में इतना गहरा पेठ गया दै कि इसे बाहर निकलने 
का मार्ग मिलना ही चाहिए । कम से कम मुझे तो उस प्रकाश के भनुसार ही काये करना चाहिए, 
जो मुमे दीख पड़ा है । में समझता हू कि यदि मै चेक होता, तो मुभे इसी ढंग से काये करना 
उचित था। जब मेने पहले-पहल सत्याग्रह छेड़ा था, तब मेरा कोई साथी नही था। हम तेरद्द 
हज़ार पुरुष, स्त्रियां श्रोर बच्चे थे, जो एक ऐसे समूचे राष्ट्र के मुकाबले में खड़े हुए थे, जो 
कुचलकर हमारा नामोनिशान तक मिटा सकता था | मुझे मालम नहीं था कि मेरी बात कोन 
सुनेगा । यह सब कुछ बिजली की एक कोंध की तरह हुआ | सबके सब तेर” हज़ार लोगों ने 
लडाई में द्विस्सा नही लिया | कई पीछे इट गए। पर राष्ट्र की आन रह गई । दक्षिणी भरफ्रीका 
के सत्याग्रह द्वारा एक नया इतिहास लिखा गया। में डाक्टर बेनेत (चैकोस्लोवाकिया के तत्कालीन 
राष्ट्रपति) के सम्मुख एक ऐसा शस्त्र प्रस्तुत कर रह्या हू, जो कायरों का नहीं, अपितु वीरों का दै। 
इससे बढ़कर और कोई वीरता नहीं हो सकती कि किसी भी पार्थिव शक्ति के सम्मुख, चादे वह 
कितनी भी बड़ी क्यों न हो, घुटने टेकने से दृढ़तापूबेक इनकार कर दिया जाए; और यह इनकार 
श्रात्मा में बिना कढुता लाए ओर इसे पूर्ण विश्वास के साथ किया जाए, कि केवल श्रात्मा ही 
जांवित रहती दै, श्रोर कुछ जीवित नही रहता |”? 

१. ब्रेड रसल ने “युद्ध शौर भ्रप्रतिरोध” के विषय में कद्दा दे, “ हम यद कल्पना कर लेते 
हैं कि आक्रमण कारी सेना लंदन में भरा पहु चेगी, जहां वद्द राजा को बकिंधम पेलेस से और हाउस 
झ्राफ कामन्स (लोकसभा) के सदस्यों को पालियामैंट भवन से निकालकर बाहर कर देगी | बर्लिन 
से कुछ सुयोग्य दफ्तरशाहदी अफसर लाए जाएंगे, जो व्हाइट हाल में भ्रसेनिक अफसरों से यह 
परामर्श करेंगे कि 'कल्टर? (संस्कृति) के नये राज्य का प्रारम्भ किन कानूनों द्वारा किया जाए । 
इतने वश्य (अनुपद्रवी) राष्ट्र का प्रबन्ध करने में किसी प्रकार को कठिनाई होने की झाशंका 
'नहीं की जाएगी, ओर शुरु में लगभग तभी कर्मचारियों को उनके वर्तमान पदों पर ही रहने दिया 
जाएगा | क्योंकि किसी भी बड़े आधुनिक राज्य का शासन बहुत पेचीदा मामला होता दे भौर यही 
ठीक समभा जाएगा कि संक्रमण की प्रक्रिया को उन लोगों की सहायता से सुविधाजनक बनाया 
जाए, जो शासन के विद्यमान यंत्रजात (मशीनरी) से भली भांति परिचित हैं। 

“ परन्तु यदि इस बिन्दु पर पहुंचकर राष्ट्र उतना ही साहस दिखाए, जितना कि बह युद्ध में 
सदेव दिखाता रहा है, तो कठिनाश्यां (जमनों के लिए) शुरू हो जाएंगी। सब विद्यमान कर्मचारी 
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अहिसात्मक प्रतिरोध भी प्रतिरोध का ही एक रूप है और इसलिए वह भी 
बल-प्रयोग ही है। यह भ्रहिसक सशस्त्र प्रतिरोध से किस प्रकार उत्कृष्ट है ? हमें 


जमनों के साथ सहयाग करने से इनकार कर देगे। उनमें से कुछ को, जो अधिक प्रमुख हों गे, 
जेल में डाल दिया जाएगा, शायद गोल भी मार दी जाए, जिससे दूसरे लोगों को सहयोग करने 
के लिए प्रोत्साहन मिले | पर यदि बाकी लोग हद रहें, और वे जर्मनी द्वारा दि गए श्रादेशों को 
मानने या उन्हें आगे तक पहुंचाने से इनकार कर दे भर वे अग्रज्ञा पार्लियामेंट और अंग्रेज़ी 
सरकार द्वारा पहले से दिए गए आदेशों का ही पालन करने रहे, ता जमनो को विवश होकर उन 
सबको, यहां तक कि छोट से छोटे डाकिये का भा, पदच्यत कर देना होगा ओर उनके स्थान की 
पूर्ति करने के लिए जम॑नों को बलाना पड़ेगा । 

८४ पदच्यत कर्मचारियों में से सबको न तो केद ही किया जा सकेगा ओर न गोली ही मारी 
जा सकेगी। क्‍योंकि कोई लाई तो होगो ही नही, इसलिए इस प्रकार की श्रन्धाधुन्ध पाशविकता 
का प्रश्न हं। नही उठता | ओर जर्मनों के लिए यह बहुत ही। कठिन होगा कि वे एकाएक विलकुल 
'कुछ नही, में से पूरा प्रशासन-यंत्रजात खड़ा कर सके । वे चाहे कुछ भी राजाज्लाएं जारी क्यों न 
करें, जनता उनको पूरी तरह उपेक्षा करेगी। यदि वे आदेश दें कि रकलों में जर्मन भाषा पढ़ाई 
जाए, तो अ्रध्यापक लोग अपना काम इस प्रकार जारी रखंगे, मानो इस प्रकार का कोर श्रादेश 
दिया है। नहीं गया है । यदि अध्यापकों को नोकरी से हटा दिया गया, तो बच्चों के माता-पिता 
उन्हें स्कून मेजना बन्द कर देंगे | यदि जमंन आदेश दे किञअ ग्रेज़ युवको को सैनिक ऐवा करनी 

गी, तो युवक लोग सीधा-सादा इनकार कर देगे । कुछ थोड़े-से लागो को गोला मारने के बाद 
निराश होकर जमंनी को यह प्रयास छोड़ देना पड़ेगा | यदि जमन लोग बन्दरगाहों पर सीमाशुल्क 
लगाकर राजस उगादना चाहेंगे, तो इसके लिए उन्हें जमंन सोमाशुल्क-अफसर रखने होंगे | 
इसका परिणाम यह होगा कि बन्दरगाहों के सब मजदूर हड़ताल कर देंगे, ओर इस प्रकार इस 
उपाय से भी राजखं प्राप्त करना असम्भव हो जाएगा । यदि जमंनों ने रेलो पर कब्जा करने का 
प्रयत्न किया, तो रेलवे कमचारी हड़ताल कर देंगे । ५ जिस किसी भी विभाग को छुएंगे, वहंतुरन्त 
इस प्रकार निष्किय हो जाएगा, मानो लकवा मार गया हो; श्रोर इस तरह शाघ्र ही, जमंनों तक को 
भो, यह रपष्ट हो जाएगा, कि जब तक जनता के साथ समभोता न किया जाए, तब तक इ ग्लेंड से 

ड्ीई लाभ नही उठाया जा सकता । 

“ आक्रमण का इस पद्धति से मुकाबला करने के लिए अवश्य ही धीरता और अनुशासन की 
आवश्यकता होगी । परन्तु धीरता और श्रनुशासन की श्आवश्यकता तो यद्ध में भी होती है। पिछले 
कितने ही यगों से इन गुर्णा का विकास मुख्यतया य॑ंद्ध के लिए करने की शिक्षा दी जाती रही है। 
अब ये गुण इतने विस्तृत रूप में विद्यमान है कि प्रत्येक सभ्य देश में लगभग हर एक व्यक्ति, जब 
भा सरकार उपयक्त समय प्तमके, यद्ध के मोर्चे पर लड़ते हुए मरने को तैयार रहता है | जिस 
साहस और आदरशवाद का उपयोग श्राजकल युद्ध के लिए किया जाता है, उसीको शिक्षा द्वारा 
सरलता से निष्किय प्रतिरोध की दिशा में मोड़ा जा सकता है । मुझे मालम नहीं कि इस यद्ध को 
समाप्ति होने तक इ ग्लेंड की कितना जनहाना होगी ; पर यदि यह हानि दस लाख तक हो गई 
तो कित्ताकों श्रचवरज न होगा | इसका तुलना में, निष्किय प्रतिरोध में अत्यन्त कम जनहानि से 
कि्ता मा अ्राक्रमणकारी सेना को यह बात स्पष्ट की जा सकेगी कि इ ग्लेड को विदेशी शासन के 
झधपान कर पाना एक अप्तम्भव काये है। ओर यह प्रमाण एक बार सदा के लिए और सब लोगों 
के लिए प्रस्तुत किया जा सकेगा ; इसके लिए युद्ध की अनिश्चित, संदिग्य घटनाश्रों पर निर्भर रहने 
को भा आवश्यकता न होगो |”? 
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निर्णय परिणामों को देखकर करना होगा। बल के प्रयोग का परिणाम उनके लिए 
नेतिक दृष्टि से ह्वासकारी होता है, जो उसका प्रयोग करते है। हमे मन के उस 
स्वभाव को प्रोत्साहन नही देना चाहिए, जो हमारे शत्रुओं के प्रति क्रद्ध होने में 
आनन्द का अनुभव करता है। एक इस प्रकार का आत्मिक गव॑ होता है, कि हम 
तो प्रेमास्पद है श्रौर हमारे शत्रु घृणास्पद । जब तक हम विद्वेष के बन्धनो को तोड़ 
न डाले, तब तक हम प्रगति करने मे ग्रसमर्थ रहेगे। अ्रहिसक प्रतिरोध ऐसी नई 
बुराइयो को जन्म नही देता, जो हमारे किन्‍्ही सदुद् श्यो मे बाधक बन सके । हम 
नेतिक दृष्टि से स्वय पतित हुए बिना चुनौती का सामना करते है । 

जिस समय वबंरता की भावना सारे ससार पर छाई हुई प्रतीत होती है, उस 
समय गाधी हमारे सर्वोत्तम ग्रश को जगाने का यत्न करता और घोषणा करता है 
कि सहिष्णुता का कोई उद्द शय होना चाहिए और उस लक्ष्य तक पहुचने का प्रयत्न 
करना चाहिए। गाधी को मालूम है कि यदि हम जीवन और सत्य के साथ 
अपने समूचे सम्बन्ध को बिलकुल नये रूप मे न ढाल ले, तो हम बुराई का ग्रहिसा- 
त्मक प्रतिरोध करने मे समर्थ नही हो सकते । हमे 'उचित' की आन्‍्तरिक भावना 
को विकसित करना होगा और, चाहे कुछ भी क्यो न हो जाए, अभ्रपनी वेयक्तिक 
न्यायनिष्ठा पर आच न आने देनी होगी । हम अनुचित जल्दबाज़ी के साथ सारे 
ससार को उच्चतम स्तर तक नही उठा सकते हिन्दू-शास्त्रो की शिक्षा है कि हमें 
समूचे समाज मे आदर्श को अवतरित करने के प्रयत्नो को छोडना नही चाहिए। 
सनन्‍्यासियों का विधान मानव-जाति का मूर्त सद्दविवेक है,जो हमे उन उच्चतर 
मान्यताओं के जगत की याद दिलाता है, जिनका प्रतिभावन (रिस्पौस) सामान्य 
मनष्य भी करते है। सनन्‍्यासियों के लिए सशस्त्र बल का पूर्ण परित्याग परम 
सिद्धान्त की बात है। वे सम्पूर्ण क्रोध और भय को त्याग चुके होते हैं ग्रोर उन्हे उन 
भौतिक वस्तुझ्नो की कोई श्रावर्यकता नही होती, जिनके लिए लोग लड़ते हैं। वे 
'स्वगिक' झात्माए आदान और प्रदान के नियम से ऊपर उठ चुकी होती हैं। वे 
राज्य के सरक्षण से बाहर पहुचकर युद्ध की बुराई को देखती है , परन्तु वे इसे 
दूसरे लोगो पर आदेश के रूप मे नही थोपती और उन्हे कानून के सरक्षण से वचित 
नही करना चाहती। चाहे वे अत्याचारियो के विरुद्ध अपने सारे दावे त्याग दे, 
किन्तु वे अपने विचारों को उन लोगो पर नही थोपना चाहती, जिनकी राय उनसे 
भिन्‍न है । किसी राष्ट के लिए अहिंसक असहयोग की नीति तभी उचित ठहराई 
जासकती है, जबकि हमे यह काफी कुछ निश्चय हो कि राष्ट्र ऐसी नीति पर चलने 
के लिए सचमुच तंयार है। परन्तु वे थोडे-से लोग, जो न केवल शान्ति की बाते 
करते है और उसके विषय में सोचते ही हैं, भ्रपितु अपनी आत्मा से उसे चाहते हैं, 
सकट का अवसर आने पर युद्ध के मोर्चे पर गडे तम्बू की भ्रपेक्षा जेल की कोठरी 
की चार दीवारो मे जाना ग्रधिक पसन्द करेगे ; वे किसी दीधार के पास खड़े रहने 
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के लिए भी तैयार होंगे कि उनपर थूका जाए, उनपर पत्थर फेंके जाएं, या गोली 
मार दी जाए । 
यदि हम अहिसक प्रतिरोध के लिए तयार नहीं हैं, तो ग्रन्याय का बिलकुल 
प्रतिरोध न करने की अपेक्षा तो हिसा से उसका प्रतिरोध करना अधिक ग्च्छा 
है। “जहां केवल.काय रता और हिसा, दो में से एक का चुनाव करना हो, मैं हिसा 
की सलाह दूंगा। मैं तो बिना मारे मर जाने के शान्त साहस को उत्पन्न करना 
चाहता हूं। परन्तु जिसमें यह साहस नहीं है, उसे मेरी सलाह है कि जाति को 
नपुंसक बनाने के बजाय वह मारे, श्रौर मारते-मारते मर जाए। मैं चाहता हूं कि 
भारत कायरतापूर्ण ढंग से बेइज्जती का असहाय शिकार बने या बना रहे, इससे 
अच्छा तो यह है कि वह अपनी आन की रक्षा के लिए शस्त्र-बल का प्रयोग करे।” 
गांधी कट्टर सिद्धान्तवादी नहीं है। “मैं नहीं कहता कि 'डाकुओं और चोरों 
के साथ या भारत पर आक्रमण करनेवाले राष्ट्रों के साथ बरतते हुए हिसा मत 
करो।' परन्तु हिसा करने में भी अधिक समर्थ होने के लिए हमें ग्पने-प्रापको संयम 
में रखता सीखना चाहिए। जरा-जरा-सी बात पर पिस्तौल तान लेना ताकत की 
नहीं, कमजोरी की निशानी है। श्रापसी मुक्केबाज़ी हिसा की शिक्षा नहीं, अपितु 
नपुंसकता की शिक्षा है। मेरी अहिंसा की पद्धति कभी शक्ति को घटा नहीं सकती, 
बल्कि संकट के समय, यदि राष्ट्‌ चाहेगा ही, तो केवल यही पद्धति उसे अनुशासित 
और सुव्यवस्थित कर पाने में समर्थ बनाएगी ।” * “मेरी अहिसा में खतरे 
से डरकर और अपने प्रियजनों को ग्ररक्षित छोड़कर भाग जाने की गुंजाइश नहीं 
है। हिसा और भयातुर पलायन, इन दो में से मुझे केवल हिसा ही स्वीकार हो 
सकती है। कायर को अ्रहिसा का उपदेश देना ठीक ऐसा ही है, ज॑ंसा किसी अन्धे 
को स्वस्थ दृश्यों का आनन्द लेने के लिए उत्साहित करना। अहिसा वीरत्व की 
चरम सीमा है। और अपने श्रनुभव में मुझे अहिसा की विचारधारा में प्रशिक्षित 
लोगों के सम्मुख अहिंसा की श्रेष्ठता प्रदर्शित करने में कोई कठिनाई नहीं हुई । 
कायर रहते हुए, जैसा कि मैं वर्षों तक था, मैं हिसा का आश्रय लेता था। जब 
मैंने कायरता का छोड़ना शुरू किया, केवल तभी मुझे ग्रहिसा का मूल्य पता चलना 
शुरू हुआ्आा । /' 
१. यंग इर्डिया', २९ मई, १६२४ 
२. वही, २९ मई, १९२४ | “मेरा श्रहिंता का सिद्धान्त एक अत्यधिक सक्रिय शक्ति है । 
इसमें कायरता तो दूर, दुबंलता तक के लिए स्थान नहीं है । एक हिंसक व्यक्ति के लिए यह 
भाशा की जा सकती है कि वह किसी दिन श्रहिंसक बन सकता है, किन्तु कायर व्यक्ति के लिए 
ऐस्ती आशा कभी नहीं की जा सकतो। इसलिए मैंने इन पष्ठों में श्रनेक बार कह्दा है कि यदि 
हमें अपनो, अपनी स्त्रियों की, और अपने पूजा-स्थानों को रक्षा सहनशीलता की शक्ित द्वारा, 


भयांत्‌ अह्िंता द्वारा करना नहीं झाता, तो, अगर हम मर्द दैं तो, हमें इन सवकी रक्षा लड़ाई द्वारा 
कर पाने में समय होना चाहिए ।” (वही, सितम्बर १६२७) 
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“जो आदमी मरने से डरता है और जिसमें प्रतिरोध करने की शक्ति है ही 
नहीं, उसे भ्रहिसा का पाठ नहीं पढ़ाया जा सकता। एक असहाय चूहा इसलिए 
अहिसक नहीं हो जाता कि बिल्ली उसे सदा खा जाती है। यदि उसका बस चले,तो 
वह ह॒त्यारी बिल्ली को कच्चा चवा जाए, पर वह सदा उससे दूर ही दूर भागने 
की कोशिश करता है। हम उसे कायर नहीं कहते ; क्योंकि प्रकृति ने उसे बनाया 
ही ऐसा है कि वह इससे अच्छा आचरण कर ही नहीं सकता । परन्तु जो आदमी 
संकट सामने आने पर चूहे की तरह आचरण करता है, उसे कायर कहना ही ठीक 
है। उसके हृदय में हिसा श्रौर विद्वेष भरा होता है और यदि वह किसी तरह स्वयं 
बिना चोट खाए छात्रु को मार पाए, तो अवश्य मार डाले। अहिसा उसके लिए 
अनजानी वस्तु है। उसे अहिसा का कितना ही उपदेश क्यों न दिया जाए, सब व्यर्थ 
रहेगा। वीरता उसके स्वभाव में ही नहीं है। इससे पहले कि वह भ्रहिसा को 
समभ सके, उसे यह सिखाना होगा कि वह उस आक्रमणकारी का, जो उसे हरा 
पाने की स्थिति में है, उठकर मुकाबला करे, और ग्रात्मरक्षा के प्रयत्न में, यदि 
ग्रावश्यकता हो ठो, मरने से भी न हिचके । इसके अध्तिरिक्त और कुछ भी करना 
उसकी कायरता को पुष्ट करना और उसे अहिसा से और दूर ले जाना होगा। 
यह ठीक है कि मै वस्तुतः किसीको बदला लेने की अनुमति नहीं दे सकता, पर 
मुझे किसी कायर को इस तथाकथित अ्रहिसा की श्रोट भी नहीं लेने दैनी चाहिए। 
यह न समभते हुए कि अहिसा किस तत्त्व से बनी है, बहुत-से लोगों ने ईमान- 
दारी से यह समभा है कि खतरे के सामने से प्रतिरोध करने की तुलना में भाग 
खड़े होना, वेसे तो सदा ही, पर विशेषत: तब, जबकि प्राण जाने का भय हो, 
सद्गण है। अ्रहिसा के शिक्षक के रूप में मुझे, जहां तक मेरे लिए सम्भव हो, इस 
प्रकार के अपुरुषोचित विश्वास को फैलने से रोकना चाहिए। ग्रहिसा मनुष्य- 
जाति के पास सबसे बड़ी शक्ति है। मनुष्य की सूभ-बूम द्वारा भ्राविष्कृत बड़े से 
बड़े विनाशकारी शस्त्र की अपेक्षा भी यह भ्रधिक शक्तिशाली है। विनाश मानवों 
का विधान नहीं है। मनुष्य स्व्रतंत्रतापूर्वक तभी जी सकता है, जबकि वह आवश्य- 
कतापड़ने पर अपने भाई के हाथों, उसपर जरा भी प्रहार न करते हुए,म रने को तैयार 
रहे । प्रत्येक हत्या या किसी दूसरे व्यक्ति पर की गई प्रत्येक चोट, चाहे वह किसी 
भी कारण क्‍यों न की गई हो, मानवता के प्रति ग्रपराध है। १ “कोई व्यक्ति शरीर 
से चाहे कितना ही कमज़ोर क्‍यों न हो, यदि डरकर भाग खड़े होना शर्म की बात 
है तो, मैदान में डटा रहेगा और अपना कतंब्य करते हुए मर जाएगा। यह अ्रहिसा- 
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“संसार का शासन पूरी तरह तकंशास्त्र के अनुसार नहीं होता | स्वयं जीवन में भी कुछ न 
कुछ हिंसा द्दोती ही है ओर हमें न्यूनतम हिसा के मांग को चनना होता दै |” (२८ सितम्बर, 
१६२४) 

१. हरिजन, ३० जुलाई, १६३५ 
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त्मक वीरता होगी। दूसरा व्यक्ति, कितना ही कमज़ोर होने पर भी अपनी सारी 
शक्ति लगाकर शत्रु पर चोट करेगा और इस प्रयत्न में अपने प्राण तक दे देगा। 
यह वीरता है, पर अहिसा नहीं । पर यदि, जब खतरे का सामना करना उसका 
कतंव्य है, तब व्यक्ति भाग खड़ा होता है, तो यह कायरता है। पहले मामते में 
व्यक्ति के अन्दर प्रेम और दया की भावना होगी। दूसरे और तीतरे मामलों में 
व्यक्ति में भ्ररुचि या अविश्वास और भय का भाव होगा ।! 

“ग्रहिसा का सिद्धान्त दुबंलों और कायरों के लिए नहीं है ; यह तो वीरों 
ग्रौर सशक्त लोगों के लिए है। सबसे बला वीर वह है, जो बिना मारे स्वयं को 
मार दिया जाने दे। श्रौर वह हत्या करने या चोट पहुंचाने से केवल इसलिए 
बचता है क्योंकि वह जानता है कि चोट पहुंचाना गलत काम है।* 

“यदि किसीमें साहस नहीं है, तो मैं चाहता हूं कि खतरे से डरकर भाग खड़े 
होने के बजाय वह मारने और मरने की कला ही सीखे।'' क्योंकि इनमें से पहले 
प्रकार का व्यक्ति डरकर भागते हुए भी मानसिक हिंसा तो करता ही है। वह 
इसलिए भागता है, क्‍योंकि उसमें मारते हुए मर जाने का साहस नहीं है ।* यह 
सब हिन्दू-दृष्टिकोण की ही प्रतिध्वनि है । 

जीवन, अपने सर्वोत्तिम रूप में भी, द्वितीय सर्वोत्तम वस्तु ही है--जो कुछ 
आदर्श है श्रौर जो कुछ सम्भव है, उनके बीच समभौता | परमात्मा के राज्य में 
समभौते का नाम नहीं होता, कोई व्यावहारिक मर्यादाएं नहीं होतीं । परन्तु यहां 
धरती पर तो प्रकृति के निर्मम कानूनों वा राज्य है। बहुत-सी मानवीय वासनाएं 
(तीव्र इच्छाएं ) हैं श्रौर हमें उनके ग्राधार पर एक सुव्यवस्थित ब्रह्मांड का निर्माण 
करना है। संसार पूर्णता का नेसगिक निवास-स्थान नहीं है। यह तो देवयोग और 
भूलों का ही साम्राज्य प्रतीत होता है। यही प्रतीत होता है कि कोई मन की मौज 
छोटी-बड़ी, सब वस्तुग्रों पर शासन कर रही है। जो कुछ उदात्त और अच्छा है, 
वह शायद ही कभी ग्रभिव्यक्त हो पाता है ; जबकि बेहुदगी और विक्ृतता झ्पना 
ग्राधिपत्य जमाए रहती हैं। इस अन्धकार के ऊपर आत्मा का आ्राकाश दीप्ति से 
दमक रहा है। प्रयत्नों ग्रौर कठिनाइयों में से होकर आदर्श क्रियान्वित होने के 
लिए संघर्ष करते हैं। जब हमारे सामने वस्तुएं उस रूप में श्राती हैं, जिसमें कि वे 
प्रब हैं, तो हमारे सामने समस्या यह नहीं होती कि कितनी बुराई को निकालकर 
बाहर किया जाए, अपितु यह होती है कि, जेसाकि वर्क ने बहुत तीक्ष्ण ढंग से 
कहा है, कितनी बुराई को सहन कर लिया जाए। 

समाजों के उन्नति-क्रम में तीन सोपान स्पष्ट दिखाई पड़ते हैं : पहला सोपान 
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युद्ध और अहिसा रेषरे 


वह है, जिसमें जंगल का कानून प्रचलित रहता है, उसमें हमारे अन्दर हिसा और 
स्वार्थ भरा रहता है ; दूसरा सोपान वह है, जिसमें अदालतों, पुलिस श्र जेलों के 
साथ कानून और निष्पक्ष न्याय का गासन रहता है ; तीसरा सोपान वह है, जिसमें 
हमारे अन्दर अहिसा और निःस्वार्थता झा जाती है, जिसमें प्रेम और कानून एक 
हो जाते हैं । इनमें से श्रंतिम स्थिति ही मानवता का लक्ष्य है; और इस लक्ष्य के 
निकटतर पहुंचने का उपाय यह है कि ऐसे पुरुषों और स्त्रियों की संख्या बढ़ाई 
जाए, जो न केवल वल पर निर्भर रहने का, भ्रपितु उन और सब लाभों का भी 
परित्याग कर चुके हों, जोकि राज्य उन्हें प्रदान कर सकता है, या उनसे वापस छीन 
सकता है ; जो अक्षरण: घर को त्याग चुके हों, श्रौर अपनी वैयक्तिक मह्त्वा- 
कांक्षाओं का बलिदान कर चुके हों ; जो नित्य इसलिए मरते हों कि संसार शान्ति- 
पूर्वक जी सके । गांधी इसी प्रकार का एक है। उसे तब भी याद किया जाएगा, जब- 
कि उसकी ओर ध्यान न देने की सलाह देनेवालों के नाम एकदम भूलाए जा चुके 
होंगे। भले ही इस समय इस आदर्श को प्राप्त कर पाना असम्भव प्रतीत होता 
हो, परन्तु यह अ्रवश्य प्राप्त होकर रहेगा। ऐसे व्यक्ति के विषय में ही लिखा 
गया था : 

तेरे महान साथी हैं ; 

तेरे साथी हैं जयोल्लास, यंत्रणाएं 

और प्रेम और मनुष्य का अपराजेय मन । 

वह आज स्वतंत्र मनुप्य नहीं है ; श्राप चाहें तो ऐसे ग्रादमी को सूली पर चढ़ा 
सकते हैं, किन्तु उसके अन्दर जो प्रकाश है, जो सत्य और प्रेम की दिव्य ज्योति से 
आरा रहा है, उसे नहीं बुझाया जा सकता । इन्हीं दिनों में से किसी दिन वह अपना 
जीवन त्याग देगा, जिससे वह अपने अनुयायियों को जोवन दे सके । संसार किसी 
दिन मुड़कर उसकी ओर देखेगा और उसे एक ऐसे महापुरुष के रूप में प्रणाम 
करेगा, जो अपने समय से पूर्व उत्पन्न हो गया था और जिसे इस अन्धकारपर्ण 
गौर अ्समभ्य संसार में प्रकाश दिखाई पड़ा था । 
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जब यह पुस्तक लिखी गई थी, उसके बाद भारत में घटनाएं बहुत तेजी से 
घटी हैं । गांधी का अ्रसहयोग-प्रान्दो लत, जिसमें उन मामूली नर-नारियों का, जो 
वीरता श्रौर दम्भ के, प्रताप और नीचता के अविश्वसनीय (ग्रदुभुत ) मिश्रण थे, 
ब्रिटिश शासन के विरुद्ध निःशस्त्र विद्रोह के लिए उपयोग किया गया, १५४ अगस्त, 
१६४७ को आंशिक सफलता में समाप्त हुआ । भारत की वतंमान स्थिति का मैंने 
स्वाधीनता-दिवस पर आकाशवाणी द्वारा प्रसारित अपने वक्तव्य में संकेत किया 
था। 


भारत की स्वाधोनता 


१५ अगस्त, १६४७ के साथ इतिहास और गाथाएं जुड़ती चली जाएंगी,क्योंकि 
यह तिथि प्रजातंत्र की ओर विश्व की यात्रा में एक महत्त्वपूर्ण मील का पत्थर है । 
एक राष्ट्र की जनता द्वारा अपने पुनर्तिर्माण और रूपान्तरण के नाटक में यह एक 
महत्त्वपूर्ण तिथि है। भारत की पराधीनता की रात बहुत लम्बी रही; उसमें भ्रनेक 
भाग्यनिर्णायक शकुन होते रहे ; मनुष्य स्वाधीनता के अरुणोदय के लिए नि:शब्द 
प्रा्थनाएं करते रहे । इस दिवस के लिए कितनी बलियां चढ़ाई गईं ; कितना रुदन 
झ्ौर शोक तथा क्षुधा के प्रेतों ग्रौर मृत्यु का कितना ताण्डव हुआ ! रात-भर पहरे- 
दार भ्रविचलित रहकर पहरा देते रहे ; दीप उज्ज्वल कान्ति से जलते रहे, और 
ग्रब युग-युगव्यापिनी निशा का अवसान करनेवाली उषा आ पहुंची है । 

पराधीनता से स्वाधीनता की ओर यह संक्रमण प्रजातन्त्रीय पद्धति से हुआ्ना, 
यह बात जितनी आभ्रद्वितीय है, उतनी ही आनन्ददायक भी । ब्रिटिश लोगों का 
हासन एक सुव्यवस्थित ढंग से समाप्त हो रहा है । 

भारत में ब्रिटिश श्राधिपत्य किस प्रकार स्थापित हुआ, उन सब घटनाओं का 
उल्लेख यहां करने की आवश्यकता नहीं है । जनता ने इस भ्राधिपत्य को पूरी तरह 
कभी भी स्वीकार नहीं किया । महान भारतीय विद्रोह ब्रिटिश शासन को उखाड़ 
फेंकने के लिए किया गया पहला संगठित प्रयत्न था। जब विद्रोह को दबा दिया 
गया, तब १८५४८ में भारत के प्रपेक्षाकृत श्रधिक अ्रच्छे शासन के लिए बनाए गए 
एक अधिनियम द्वारा सारा प्रशासन ईस्ट इंडिया कम्पनी से छिनकर इंगलेंड की 

रद 


उत्तर लेख २८५४ 


रानी के हाथ में चला गया। वायसराय के प्रोत्साहन पर भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस 
(इंडियन नेशनल कांग्रेस) ने स्वराज्य के लिए लोक-मत को संगठित करने का 
ग्रपता काम १८८४५ में शुरू किया । बोगर यद्ध में अंग्रेजों की कठिनाइयों और 
१६०४ में हुए रूस-ज्ञापान युद्ध में रूस की पराजय के कारण भारत में राष्ट्रीयता 
की भावना फिर जाग उठी और क्रांतिकारी पद्धतियां अ्रपनाई गईं । 'भ्रशान्ति को 
शानन्‍्त करने के लिए 'मौलें-मिटो सुधार' किए गए, यद्यपि इन्हीं सुधारों ने पृथक 
साम्प्रदायिक प्रतिनिधित्व के सिद्धान्त को स्वीकार करके देश में फूट के बीज बो 
दिए। १६१६ और १६३४५ में जो क्रमिक सुधार किए गए, वे जनता के बढ़ते हुए 
प्रतिरोध के फलस्वरूप ही किए गए थे। १६४२ में कांग्रेस के अ्रहिसात्मक प्रति- 
रोध ने अंग्रेजों को इतना परेशान कर दिया कि चचिल तक को विवश होकर यहां 
क्रिप्स मिशन भेजना पड़ा ; चचिल ने स्वयं स्वीकार किया कि क्रिप्स मिशन उस 
समय भेजा गया था, जब “बंगाल की खाड़ी पर जापानियों का पूरा नौसेनिक 
ग्राधिपत्य था, और यह लगता था कि जापानियों की विशाल सेन। भारत पर 
आक्रमण करेगी और उसे ध्वस्त कर डालेगी । युद्ध के बाद भ्रंग्रेज़ों ने देखा कि 
इस देश के राजनीतिक संगठन ब्रिटिश शासन को जारी रखने का समर्थन नहीं 
करेंगे। शासन पर अधिकार करने के प्रयत्नों का परिणाम बहुत बड़े पैमाने पर 
साम्प्रदायिक मारकाट के रूप में हुआ, जिसे अंग्रेज न तो रोक ही पाए और न 
नियंत्रण में ही रख पाए। असेनिक प्रशासन व्यवहारत: टूट ही सा गया और 
कानून तथा व्यवस्था बनाए रखने के लिए प्रंग्रेज़ों को सशस्त्र सेनाओ्रों का प्रयोग 
करना पड़ता । ऐसा कर पाना शायद उनके बस से बाहर था और ब्रिटिश जनता 
तो ऐसा करने के लिए निश्चित रूप से ही इच्छुक नहीं थी। इसलिए २० फरवरी, 
१६४७ को श्री एठली ने कहा कि “अब हम अपनी भारत-विषयक पहले की नीति 
को पूर्णता तक पहुंचाना चाहते हैं” श्रौर भारत को छोड़ देना चाहते हैं। 

“हाउस आफ कामन्स ' में श्री एटली ने इस साहसपूर्ण त्याग के कृत्य का बड़े 
स्पष्ट अभिमान के साथ उल्लेख किया। उसने कहा कि यह पहला अवसर है, जब- 
कि किसी साम्राज्य-शक्ति ने अपने अधीन उन लोगों को स्वेच्छा से अपना प्राधि- 
कार सौंप दिया हो, जिनपर कि वह लगभग दो शताब्दियों तक बल और दृढ़ता 
के साथ शासन करती रही हो । अतीत में साम्राज्य या तो इसलिए नष्ट होते रहे 
कि उनके केन्द्र के निकट विरोधियों का दबाव बढ़ गया, ज॑सेकि रोम में, या फिर 
परिश्रान्ति के कारण, जैसे स्पेन में, और या फिर सैनिक पराजय के कारण , ज॑सा 
कि धुरी शक्तियों के मामले में हुआ | जान-बूभकर प्राधिकार (सत्ता) त्याग देने 
की तुलना अमेरिका के फिलिपाइन्स से वापस हट श्राने या शायद दक्षिणी भ्रफ़ीका 
से ब्रिटिश लोगों के वापस हट आने के भ्रतिरिक्त और कहीं नहीं है, यद्यपि इन 
दोनों में भी परिमाण और परिस्थितियां भारत की भ्रपेक्षा बहुत भिन्‍न थीं। किसी 


२८६ धर्म और समाज 


सशक्त राष्ट के लिए ऐसा काम करने से ग्रधिक कठिन कुछ नहीं हो सकता,जिसके 
विषय में यह समझे जाने की संभावना हो कि वह दुबंलता या भीरुता के कारण 
किया गया है। हम इस बात पर सहमत हो सकते हैं कि अंग्रेजों ने भारत छोड़ने 
का निश्चय दुबंलता की भावना के कारण उतना नहीं किया, जितना कि खून और 
इस्पात के उपायों को अपनाने की अनिच्छा के कारण । उन्होंने भारतीयों की मांग 
को सुना और एक साहसपूर्ण राजनीतिक कार्य द्वारा अतीत की दुर्भावना और 
संघर्ष की स्मृति को पोंछकर साफ कर दिया । जब हम देखते हैं कि इंडोनेशिया 
में डच किस ढंग से बर्ताव कर रहे हैं श्रौर फ्रांसीसी किस प्रकार अपने उपनिवेशों 
से चिपटे हुए हैं, तो हमें अंग्रेजों की राजनीतिक विचक्षणता और साहस की सरा- 
हना करनी ही होगी। भ्रपनी श्रोर से हमने भी एक ऐसा उदाहरण प्रस्तुत करके, 
जिसमें एक पराधीन जाति ने उग्रता का सामना धेये से करके, नौक रशाही गत्या- 
चारों का सामना आत्मिक शान्ति द्वारा करके अपनी स्वतन्त्रता प्राप्त की, संसार 
के इतिहास में एक शानदार ग्रध्याय जोड़ दिया है। गांधी तथा उसके ग्रनुयायियों 
ने भारत की स्वाधीनता की लड़ाई में निर्दोष अस्त्रों तथा सम्यतापूर्ण गौरव के 
साथ भाग लिया था। उन्होंने संघर्ष में इस ढंग से विजय पाई कि बाद में कोई 
विद्वेष या कटुता की भावना शेष नहीं रही | भारत के गवनेर जनरल-पद पर लाड्ड 
माउंटबेटन की नियुक्ति से यह स्पष्ट है कि पहले जो कभी शत्रु रहे थे, भ्रब उनमें 
कितनी मित्रता और समभौते की भावना विद्यमान है। इस प्रकार एक शताब्दी 
के प्रयत्नों और संघर्ष के फलस्वरूप ब्रिटिश भारतय इतिहास में एक नया युग 
प्रारम्भ हुआा है ग्रार इसे भविष्य में ग्रव तक स्मरण रही घटनाओं में सबसे अ्रधिक 
महत्त्वपूर्ण समझा जाएगा । 

परन्तु हमारे आ्रानन्द-उललास पर एक छाया आरा पड़ी है, हमारे हृदयों में एक 
उदासी भरी है, क्योंकि जिस स्वाधीनता के हम स्वप्न देखते थे, और जिसके लिए 
हम लड़े थे, वह हमें नहीं मिली । घटनाओ्रों का द्राग्रह ही कुछ ऐसा है कि हमारे 
सपनों का स्वराज्य ठीक उसकी प्राप्ति के क्षण में हमारी प्रंगलियों में से फिसल 
कर निकल गया । यदि दोनों उपनिवेशों में मित्रतापूर्ण सम्बन्ध स्थापित न हो जाएं 
गर वे दोनों सांझे के हितों के लिए कार्य न करें, तो विभक्त भारत पराधीन ही 
बना रहेगा। हमारी निराशा की मात्रा इग्लेंड के टोरी (अनुदार दलीय ) लोगों की 
सन्तुष्टि में प्रतिबिम्बित हुई है। जहां एक ग्रोर चचिल ने कैबिनंट मिशन की 
रिपोर्ट को एक 'विषादपूर्ण लेख' और भारत छोड़ने की घोषणा को 'जानबूभकर 
जहाज को डुबाना' बताया था, वहां उसने वर्तमान योजना का उत्साहपूर्वक सम- 
र्थन किया था, जिससे यह सूचित होता है कि यह योजना भारत के सम्बन्ध में 
अनुदार दल की नीति को क्रियान्वित करती है। 

एक ऐसे समय, जबकि संसार के राज्य मिलकर बड़े-बड़े समूह बनने के 
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लिए प्रयत्नशील हैं, हम उस राजनीतिक और झ्राथिक एकता के लाभ को परे फेंक 
दे रहे हैं, जो ब्रिटिश शासन से इस देश को प्राप्त हुई थी। उधर तो नई दशाग्रों 
के कारण यह आवश्यक हो गया है कि आर्थिक योजनाएं महाद्वीपीय पैमाने पर 
बनाई जाएं, और इधर हम फिर विभकत भारत की ओर लौट रहे हैं। एक सेना 
के बजाय दो सेनाएं रहने से भारत भ्रधिक सुरक्षित रहेगा या नहीं, यह देखना अभी 
बाकी है। 

हमारे नेताओ्रों ने देश के विभाजन का निर्णय करने की जिम्मेदारी इसलिए 
शान के साथ उठा ली, क्योंकि और कोई ऐसा विकल्‍प था ही नहीं, जो सब विभिन्न 
पक्षों को स्वीकार होता । एक के बाद एक, आत्मसमपंण के कार्य करते-करते हम 
ऐसी स्थिति तक आ पहुंचे थे, जिसमें से निकल पाने का एकमात्र उपाय देश का 
विभाजन ही था । 

भारत में विभिन्‍न प्रकार के अंग्रेज आए ; ऐसे अंग्रेज, जो सेकडों विभिन्‍न 
कारणों से यहां आए ; पादरी और पदा रिनें, व्यापारी और अभियात्री, सैनिक और 
कटनी तिज्ञ, राजनीतिज्ञ और आदर्शवादी । उन्होंने यहां रण-प्रयाण किए और 
युद्ध लड़े ; यहां उन्होंने माल खरीदा और बेचा ; यहां उसने पड॒यंत्र रचे और 
लाभ उठाया । परन्तु उनमें सबसे महान वे थे, जिन्होंने भारत के सामाजिक और 
आधथिक स्तर को तथा राजनीतिक प्रतिष्ठा को ऊंचा उठाना चाहा। उन्होंने जनता 
के कल्याण के लिए और देश को आधुनिक बनाने के लिए कार्य किया । परन्तु उनमें 
जो क्षद्र मन के लोग थे, वे कपटपूर्ण उह्ं श्यों को लेकर कार्य करते रहे। जब पृथक 
साम्प्रदायिक चुनाव-पद्धति स्वीकार कर ली गई, तव लेडी मिंटो को एक महत्त्वपूर्ण 
पदाधिकारी से एक पत्र प्राप्त हुआ था; लेडी मिटो ने इस पत्र का उल्लेख किया है, 
जिसमें लिखा था, “मैं ग्रापकी सेवा में एक पक्ति लिखकर यह सूचित करना चाहता 
हुं कि ग्राज एक वहुत, बहुत बड़ी बात हो गई है। यह राजनय का एक ऐसा कार्य है 
जिसका प्रभाव भारत पर और भारत के इतिहास पर अनेक सुदीघ वर्षो तक पड़ता 
रहेगा। यह सवा छः करोड़ लोगों को राजद्रोही विरोधियों में सम्मिलित होने से रोक 
देने से कुछ कम नहीं है। पृथक्‌ चुनाव-पद्धति से साम्प्रदायिक चेतना बहुत बढ़ गई 
झऔर उससे अविश्वास और विरोध का ऐसा वातावरण उत्पन्न हो गया कि पाकि- 
सस्‍्तान की मांग उठ खड़ी हुई। क्रिप्स-प्रस्तावों ने पाकिस्तान का वनना सम्भव कर 
दिया और उनसे मुसलमानों ने स्वभावत: यह श्रर्थ निकाल लिया कि अ्ग्रेज उनके 
पाकिस्तान के प्रस्ताव का समर्थन करेगे। कविनेट मिशन ने जहां पाकिस्तान की 
मांग को अस्वीकार कर दिया, वहां दूस री ओर उसने केन्द्र के श्रधिका रों को सीमित 
करके और भअनुभागों तथा समूहों का प्रस्ताव रखकर पाकिस्तान की मांग को 
काफी बड़ी सीमा तक मान लिया । कांग्रेरा की इस घोषणा से, कि वह देश के किसी 
भी भ्रनिच्छुक प्रदेश पर संविधान को बलपूर्वक नहीं लादेगी, मुस्लिम ल।ग को देश 
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का मुस्लिम और गैर-मुस्लिम क्षेत्रों में विभाजन करने की मांग पर डटे रहने में 
प्रोत्साहन मिला । इतिहास को ज्ञात ऐसी कोई सरकार कभी नहीं हुईं, जिसे हठी 
विरोधियों का सहयोग प्राप्त करने के लिए कभी न कभी बल-प्रयोग न करना पड़ा 
हो । जब दक्षिणी ग्रमेरिका के राज्यों ने स्वाधीनता की, अपना शासन आप करने 
के भ्रधिकार की मांग की, तब अब्राहम लिकन ने यह कहकर वह अधिकार देने से 
इनकार कर दिया कि इससे नई दुनिया में प्रजातनन्‍्त्र इतना भ्रधिक विभक्‍त हो 
जाएगा कि वह अ्रपनी रक्षा न कर सकेगा ; इस इनकार करने के कारण फिर चाहे 
उसे ज्ञात इतिहास का एक घोरतम रक्‍तपातपूर्ण युद्ध भी लड़ना पड़ा था ; परन्तु 
कांग्रेस तो अहिसा के सिद्धान्त से प्रण-बद्ध थी; वह राष्ट्रीय एकता विकसित करने 
के लिए बल का प्रयोग नहीं कर सकती थी। २० फरवरी, १९४७ के वक्तव्य में 
यह ध्वनि थी कि ब्रिटिश सरकार केन्द्र में किसी न किसी प्रकार की सरकार को, 
या कुछ क्षेत्रों में उस समय विद्यमान प्रान्तीय सरकारों को या किसी अन्य ऐसे रूप 
में, जंसा कि स्वतंत्र राष्ट्र के सर्वोत्तम हितों के लिए ग्रधिकतम तकंसंगत प्रतीत 
होगा, सत्ता हस्तान्तरित कर देगी । वर्तमान योजना इस सारे घटनाक्रम का स्वाभा- 
विक परिणाम है। ब्रिटिश लोगों द्वारा भ्रतीत में दिए गए प्रोत्साहन और हमारे 
नेताओं की वतमान मनोदशाएं इतनी प्रबल रहीं कि कोई मित्रतापूर्ण समभौता 
नहीं हो सका । 

हम सारे उत्पात का कारण अंग्रेजों को नहीं कह सकते । हमने स्वयं पृथकता 
की नीति को सहारा दिया है। हम उसके चटपट शिकार हो गए। यद्दि हम अपने 
चरित्र के राष्ट्रीय दोषों को नहीं सुधा रंगे, तो हम संयुक्त भारत का पर निर्माण नहीं 
कर सकते । हमारे सम्मुख राजनीतिक विभाजन की समस्या उतर्नी बड़ी नहीं है, 
जितनी कि मनोवैज्ञानिक फटाव की। आज भारत अपनी प्रकृत दशा में नहीं है । 
संचित अंविश्वासों और तनावों के घटने में समय लगेगा । यदि स्वतंत्रता को एक 
सकारात्मक, गतिशील और उनन्‍्मोचनकारी शक्ति बनना है, तो उसे अपने-आपको 
एक-दूसरे के विचारों, सत्यों और विश्वासों के प्रति सहिष्णुता के रूप में प्रकट 
करना होगा । हमें इस भ्रम में नहीं रहना चाहिए कि क्योंकि देश विभकत हो गया 
है, इसलिए संकट टल गया है। तनाव की सामयिक क्षणिक शिथिलता ही काफी 
नहीं है । 

भले ही हमारे हृदय शोक से भरे हों, फिर भी हमें अपने देश को प्रगति के पथ 
पर ले चलना होगा। भारत का राजनीतिक शरीर अब नहीं रहा, परन्तु उसका 
ऐतिहासिक शरीर प्रब भी जीवित है, चाहे वह कितना ही अन्यमनस्क, श्ौर ग्रपने 
विरुद्ध विभक्‍त और अपने अस्तित्व से कितना ही शभ्रनजान क्‍यों न हो । राजनीतिक 
विभाजन स्थायी नहीं होते। सांस्कृतिक और आध्यात्मिक बन्धन कहीं ग्रधिक चिर- 
स्थायी होते हैं । हमें सावधानी भौर श्रद्धा के साथ उनको बढ़ाना चाहिए। भारत 
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में इस्लाम धर्मं-परिवर्तन द्वारा फला है--प्राब्रजन द्वारा नहीं। नब्बे प्रतिशत 
मुसलमान उसी एक ही सामाजिक और नृकुलीय (नर जातीय ) वंश के है, उत्त- 
राधिकार में उन्हें वही एक ही संस्कृति मिली है, वे उसी एक ही प्रदेश में रहते 
है और उनकी आ्रादते तथा विश्वास की पद्धतिया भी वही एक ही है, जो गैर-मुस- 
लमानों की है। हमें एकता का विकास शिक्षण की धीमी-धीमी प्रक्रिया द्वारा, 
धैयेपूर्ण विचार द्वारा और ग्रन्ततः इस बात को हृदयगम करके करना होगा कि 
जिन प्रश्नों को लेकर देश का विभाजन हुआ था, वे कभी के पुराने पड चुके है। 
साम्प्रदायथिकता का इलाज पहले गरीबी, बीमारी, निरक्षरता, कृषिक तथा औद्यो- 
गिक पिछड़ेपन की बुराइयो को दूर करने से होगा । यदि इन बुराइयो पर काबू 
पा लिया जाए, तो शायद साम्प्रदायिक मतभेद इतने गम्भी र रूप से उत्तेजक न रहे। 
पाकिस्तान के दो भागो के बीखख मे भारतीय उननिवेश फेला हुआ्आा है श्रौर सचार 
के मामलों मे पाकिस्तान को भारत से किसी न किसी प्रकार का सबध बनाना 
ही होगा। इडोनेशिया के प्रश्न पर दोनो उपनिवेशों की विदेश नीति एक ही है । 
अन्य कई विषयो मे भी भौगोलिक स्थिति के कारण दोनो को एक ही विदेश नीति 
रखनी होगी। जल-शक्ति और परिवहन के विकास के लिए भी दोनो को मिलकर 
कारंवाई करनी होगी। इस प्रकार हम पारस्परिक कल्याण के लिए दोनो उपनि- 
वेशों के सहयोग द्वारा, उसके निवासियों के अबाध परस्पर मिलन द्वाराऔर साभे 
आदर्शों की रक्ष द्वारा देश की यथार्थ एकता को बढ़ा सकते है। दहकते हुए भाषणों 
और सस्तावों से काम नही चलेगा । क्रोध की भाषा कभी भी काम को सवारती 
नही। इस समय की झ्रावश्यकता है---धी रज ओर एक-दूसरे को समभने का यत्न । 

जब हम यह अनुभव करते है कि अ्रव हम अपने स्वामी स्वय है, हम अपने 
भविष्य का निर्णय स्वय कर सकते है, तब हमे उल्लास की अनुभूति होनी चाहिए। 
सम्भव है कि हम गलतिया कर बंठे--भारी गलतिया, जिनसे शायद बचा जा 
सकता था--परन्‍्तु स्वतत्रता से प्राप्त होनेवाली प्रेरक शक्ति की तुलना में ये कुछ 
भी नही है। इस समय विद्यमान दशाए हमारी सक्षमता और बुद्धिमत्ता को चुनौती 
हैं। सबसे बड़ी विपदा तब आती है, जब शक्ति (ग्रधिकार) योग्यता की अपेक्षा 
अधिक हो जाती है। ऐसा न कहा जाए कि जब परख का अ्रवसर आया, तो हम 
ग्नुपयुक्त सिद्ध हुए। हमें दिव्य देश मिल नहीं गया है। हमें उस तक पहुचने का 
मार्ग साफ करने के लिए काम करना होगा । मार्ग लम्बा है और दुर्गम है। सम्भव 
है कि यह रक्त और अश्न्नों में से, श्रम श्र कष्टों में से होकर गुज रे। अन्त में 
जनता की विजय होगी । शायद उसे देखने के लिए हममें से कुछ लोग जीवित न 
रहें, परन्तु हम उसका भविष्य-दर्शन अवश्य कर सकते हैं । 

सम्यता कोई ठोस और बाह्य वस्तु नही है। यह तो जनता का स्वप्न है, मान- 
वीय अस्तित्व की उनकी कल्पना-प्रवण व्याख्या, मानवीय जीवन के रहस्य के विषय 
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में उनका बोध । हमारी विक्षिप्त मानवीय ज्ञान-वाहिनियां उनकी अपेक्षा एक 
विशालतर प्रयोजन चाहती हैं, जो जातियों श्ौर बिरादरियों से हमें मिलते हैं, एक 
ऐसा प्रयोजन, जो हमे हमारी क्षुद्रता से मुक्त कर दे । परमात्मा के सम्मुख विनीत 
भाव से खड़े रहकर, इस वात को अनुभव करते हुए कि हम एक आञविभूंत होते हुए 
प्रयोजन के लिए कारये कर रहे हैं, हम अपने कार्य में जुट जाए, और अपने इति- 
हास के इस महान क्षण में हम अपना व्यवहार ऐसा रखें, जो भारत की कालातीत 
ग्रात्मा के सेवकों के लिए शोभास्पद हो | 


सर्वभूतस्थमात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि 
सम्पश्यन आत्मयाजी वे स्वराज्यं अधिगच्छति । 


परिशिष्ट-- 
संस्थापक का पत्र 


(कमला भाषण-पीठ के सम्बन्ध में ) ७७, रसा रोड नाथ, 
भवानीपुर, 
कलकत्ता, 
£ फरवरी, १६२४ 
सेवा में, 
रजिस्टार, 
कलकत्ता विश्वविद्यालय 
महोदय, 


मैं एक भाषण-पीठ की स्थापना के लिए, जिसका नाम मेरी प्रिय पुत्री कमला 
(जन्म १८ अप्रैल,१ ८६५--स्वगंवास ४ जनवरी, १९२३) की स्मृति में 'कमला 
भाषण-पीठ' होगा, अपने विश्वविद्यालय को ३ प्रतिशत व्याजवाली ४० हज़ार 
रुपये की सरकारी सिक्‍यूरिटियां सौप देना चाहता हुं । भाषणकर्ता, जिसकी नियुक्ति 
प्रतिवर्ष सीनेट किया करेगी, बंगला या अंग्रेज़ी में “हिन्दू जीवन और विचार” के 
किसी पहलू पर कम से कम तीन भाषण दिया करेगा, जिनमें विषय का प्रतिपादन 
तुलनात्मक दृष्टिकोण से किया जाएगा । 

इस भाषण-पीठ के लिए निम्नलिखित योजना रहेगी : 

(१) प्रतिवर्ष ३१ मार्च तक पांच सदस्यों की एक 'विशेष समिति' निम्न- 
लिखित ढंग से बनाई जाया करेगी : 

आट्स फंकल्टी का एक सदस्य आट्स फंकल्टी द्वारा मनोनीत किया जाएगा। 

साइंस फंकल्टी का एक सदस्य साइंस फैकल्टी द्वारा मनोनीत किया जाएगा। 

एक सदस्य एशियाटिक सोसाइटी आफ बंगाल की परिषद्‌ हारा मनोनीत 
किया जाएगा। 

एक सदस्य बंगीय साहित्य परिषद्‌ द्वारा मनोनीत होगा । 

एक सदस्य संस्थापक द्वारा या उसके प्रतिनिधियों द्वारा मनोनीत होगा । 

(२) विशेष समिति, जैसी भी झ्रावरयक समझे, जांच-पड़ताल करके ३० 
जून तक एक रिपोर्ट तैयार करेगी, जिसमें सी नेट के सम्मुख एक ख्यातिप्राप्त विद्वान 
के नाम का सुझाव रखा जाएगा । इस रिपोर्ट में उन प्रस्तावित भाषणों के विषय 
और उनके विस्तार-क्षेत्र का संक्षिप्त विवरण भी रहेगा । 
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(३) विशेष समिति की रिपोर्ट सिंडीकेट के पास भेज दी जाएगी, जिससे 
वह सीनेट के सम्मुख ३१ जुलाई तक पुष्टि के लिए प्रस्तुत कर दी जाए । 

(४) सीनेट, सुनिश्चित कारण बताते हुए, विशेष समिति से अपने निश्चय 
पर पुनविचार करने का अनुरोध कर सकती है किन्तु उसे यह अ्रधिकार न होगा 
कि वह विशेष समिति द्वारा सुभाए गए नाम के स्थान पर कोई और नाम रख 
सके । 

(५) सीनेट द्वारा नियुक्त भाषणकर्ता सीनेट हाउस में भाषण देगा, जो 
ग्रागामी जनवरी मास के बाद नहीं होना चाहिए । 

(६) कलकत्ता में भाषण दिए जा चुकने के बाद सिडीकेट बात का प्रबर्न्धा 
करेगा कि वे भाषण मूल रूप में या कुछ संशोधित रूप में कलकत्त से बाहर कम 
से कम एक औ्ौर स्थान में दिए जाएं। इसक लिए सिडीकेंट आवश्यकतानुसार 
यात्रा-भत्ता देगा । 

(७) भाषणकर्ता का मानदेय एक हजार रुपये नकद और दो सौ रुपये मूल्य 
का एक स्वर्ण-पदक होगा । मानदेय केवल तभी दिया जाएगा, जबकि भाषण दिए 
जा चुकेंगे और भाषणकत उन भाषणों की मुद्रण योग्य पूर्ण पांडुलिपि रजिस्ट्रार 
को सौंप देगा । 

(८) ये भाषण दिये जा चुकने के बाद छः मास के अंदर विश्वविद्यालय द्वारा 
प्रकाशित किए जाएंगे और मुद्रण का व्यय निकालने के बाद बिक्री से हुई शेष आय 
भाषणकर्ता को दे दी जाएगी। इन भाषणों का लेखस्व (कापी राइट) भाषणकर्ता 
के पास रहेगा । 

(६) जो व्यक्ति एक बार भाषणकर्ता नियुक्त हो चुकेगा, वह पांच वर्ष बीतने 
से पहले दुबारा नियुक्त होने का पात्र न होगा । 
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